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“८धम्यग्द्शनज्ञानचारित्राणि सोक्षमाग? का अर्थ - 
सम्यग्दर्शन लब्धि रूप रहता या नहीं ? 

जैसा.२ गुणस्थान बढे ऐसे २ सम्यग्दशन में इद्धि दोवी है 
सम्यग्दर्शन होने में किसकी वाणी कारण पढती देर 
सम्यग्दशल होने में अभ्यन्तर निमित्त कौन हे 
भ्रद्धामें जोर मारने से चारित्र अयढ होता ह्टे? 
अवधिमन पर्येय ज्ञान सापेक्ष है या निर्षेत्ष ! 
ज्ञान विपयेय होता हैं या नहीं ? 


चिषय 


अज्ञान से वनन्‍्ध किस अपेक्षा से कद्दा हे.९ 
दर्शन एवं ज्ञान चेतनाका स्वरूप 

कारण शुद्ध पर्याय कूटस्थ हे या नहीं ? 

लब्धि और उपयोगका स्वरूप 

ससार अबस्था में आत्मा क्या कर सकता है? 
स्वानुभूति किसको कहते हैं ९ 

चतुर्थ गुणध्थानमें अवधि दशेन दह्।ता है या नहीं 
देखते वक्‍त कया कर्म फलदेता है ९ 

स्वदारा संतोष ब्रत है या क्या है ?॒ 

समिति धर्मानु प्रेत्षा आदि संबर हैं या नहां। ? 
उपवास से निजेरा दोती दे या नहीं ? 
छेदोपस्थापना आंदि सयम है या नहीं ९ 
धर्मेध्यान किसको कद्दते हैं ९ 

शुक्ल ध्यानका स्वरूप 


देवोंमें तीन अशुभ लेश्या किस अपेक्षा से कही है ' 


आत्माका क्या उध्येंगसन स्वभाव है ? 
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योग नामके गुणको एक समय में कितनी अवस्था दोती है ? २११ 


आत्मा में कस बद्ध द्वी पर्याय होतो हैं ? 
सयोग सम्बन्ध किसको कहते हैं ९ 

सम्यग्डष्टिका भोग क्या निर्जेरा का कारण हैं ? 

सर्वेज्धकी वाणी अचक्षरी है या अनक्षरी ? 
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श्श्द्‌ 
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श्री परम पारणासिक भावाय नमः 


श्री 
और पच-लाब्ध + 


मंज्ञलाचरणस्‌ 
स्वेब्याप्येक चिद्रुप स्वरुपाय परात्मने | 
स्वोपलब्धि प्रसिद्धाय ल्ञानानन्दात्मने नमः ॥ 
आन्वयार्थ----सर्वेव्यापी ( सबका ज्ञाता-दृष्टा ) एक 
चेतन्य रूप ( मात्र चेतन्‍्य ही ) जिसका स्वरूप है, ओर जो 
स्वानुभव प्रसिद्ध हे ( शुद्ध आत्मानुभव से प्रकुष्टतया सिद्ध 


है ) उस ज्ञनानन्दात्मक (ज्ञान और आनन्दस्वरूप ) 
उतकृष्ट आत्माकी नमस्कार हो ॥ 


हेलोल्लुप्तमहामोहतमस्तोम॑ जयत्यदः । 
प्रकाश॒य ज्जगत्तत्तमनेकान्तमय॑ महः ॥ 


र्‌ श्री पंचलब्धघि 


अर्थ-जो महा मोह रूपी अंधकार समूह को लीला 


मात्र में नष्ट कर जगत के स्वरूप को प्रकाशित करता हे, 
ऐसा अनेकांतमय तेज सदा जयबंत हो । 


पंचलब्धि का स्वरूप यंदि सरल भाषा में लिखा जावे 
तो वह अनेक जीवों के लाभ का कारण हो सकता है, ऐसा 
धरममानुराग होते योग के अलुकूल शास्त्रकी रचना होगयी । 
छद॒मस्थ जीवों का काये कभी कभी उनके विकल्प के प्रतिकूल 
भी देखा जाता है। इसी प्रकार इस शास्त्र रचनामें मी 
यदि कोई भ्रूल रहगई हो, ओर वह यदि किसी विशिष्ट 
ज्ञानी के लक्षमें आजाये तो उसे सुधार लेनेके लिये मेरा 
नम्र निवेदन है । इतना कद्कर में परमात्मा की नमस्कार 
कर पंच लब्धि का स्वरूप आरंभ करता हूँ । 


लब्धि पांच होती हैं | लब्धि शब्द का अथ ग्राप्ति हे, 
लीव में पांच प्रकार के भावों की प्राप्ति होना ही पंच 
लब्धि है-। उन पांच प्रकारके भावों के नाम इस श्रकांर हैं- 
(१ ) क्योयशमलब्धि ( २) विशुद्धि लब्धि ( ३ ) देशना 
लब्घि ( ४ ) श्रायोग लब्धि (४ ) करण लब्धि | जिस 
समय जीवमें करण लव्धि रूप मराव प्रकट होता है उसी 
समय जीवमें नियमानुसार सम्यन्दर्शन रूप की अवस्था 
प्रकट होती दे । करण लब्धि रूप भाव में आत्मा कभी 


श्री पंचलच्धि इ्‌ 


गिरती नहीं । नियमसे उसके भाव वढते २ सम्यग्दशन रूप 
अवस्था को प्राप्त होते हें। तब॒ हमें देखना चाहिये कि 
आत्मामें इन पांच प्रकार के भायों में से कितने भावों की 
प्राप्ति हुईं ? शेप भा्ों के लिये आत्माको पुरुषाथे करना 
चाहिये, यही उसका प्रथम क्॒ंव्य हे 


““जलुयोपशस लठ्घि?? 


प्रश्न--कयोपशम लब्धि किसे कहते हैं ९ 


उत्तर-जिस शक्ति द्वारा आत्मा अपना अच्छा चुरा, 


हित अहित, कल्याण अकल्याण तथा सुख दूख, का 
जान करे उसी शक्ति का नाम कयोपक्षम लब्धि हैं । 


शास्त्रीय भापामें यह कह सकते है कि यदि आत्माक्रो 
मनः पयोप्ति की प्राप्ति हो जावे, दश द्रव्य प्राणोंकी 
प्राप्ति हो जाबे अथवा यदि वह संजी पंचेन्द्रिय हो तो 
उसे क्योपशम लब्धि की प्राप्ति सो हो गयी है ऐसा जानना 
चाहिये | ऐदा आत्मा आठ बर्षे की अवस्था हो जाने पर 
यदि अपना कल्पाण मार ग्रहण काना चाहे तो ग्रहण कर 
सकता हैं । जैसे घन को मोग में लगाव अथवा दान में 
यह श्ात्मा के विचारों पर अवलंबित है । इसी प्रकार 
इस क्षयोपशम रूप ज्ञानको पांच इन्द्रिय के विपयसमें 
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लगाना कि आत्मा के कल्याण के मार्ग पर, लगाना 

यही आत्मा के वर्तेमान पुरुषा्थ पर अवलंबित हे | इसमें 
3 के 

कम का दोष निकालना, मूर्खता दे | यह दोष कर्म का 


नहीं किन्तु आत्मा का ही दोष है| ऐसे ज्ञान की प्राति को 
ही च्योपशम लब्धि कहते हैं । 


“विशुद्धि लब्धि? 
प्रश्न-विशुद्धि लब्धि किसका नांम हे ? 
उत्तर--जब आत्मा में शारीरिक दुःख की अवस्था 


होती है, अथवा जब मरधट ( श्मशान ) वेराग्य रूप चिन्तवन 
होता है तब वह विचारता है कि यद्द जन्म, मरण केसे हो रहा 
है ९ अम्कै जीवको छुखी और दुःखी कौन बनाता हे १ 
अमुक जीव घनी और निर्धन कैसे होता दे १ में कोन हूं १ 
इस संसार में मेरा आना क्‍यों हुआ है? किस 
कार्य से आना हुआ है ? इत्यादि विचार करता है, तब 
यथाथ वात बुद्धि में नहीं आने के कारण शास्त्र 
स्वाष्याय, देव दर्शन करने की भावना होती हो । रूड़ी के 
अनुकूल वीतराग जिन बिंचका दर्शन भी करने को जावा 
तो है किंतु फिर भी यथार्थ दशोन वह कमी भी नहीं करपाता 
यदि यथार्थ दर्शन उसे एक बार भी हो जाता तो नियमस 
बह जीव अपने कल्याण के पथ पर आ जाता । परन्तु मात्र 
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रूढ़ि में फंसा हुवा आत्मा पिशेष विचार भी नहीं करता 
कि इतने वर्ष से देव दशन करने एवं भक्ति करने पर 
भी मेरी आत्मामें शान्ति क्‍यों नहीं आत्ती है ? देव दर्शन 
से शान्ति नियम से मिलनी ही चाहिये ९ तो भी रुढ़ि में 
ही वर्षों व्यतीत कर रहा है। यदि यथार्थ आत्म शान्ति 
के लिये देव दर्शन एवं भक्ति करता होता तो नियमसे जीव 
विचार करता कि भक्ति करने पर भी शान्ति की गंध भी नहीं 
आती है इससे मालुम होता है कि नियमसे भक्ति में कुछ 
गलती रह जाती है । ऐसा विचार कर अपनी गलती निका- 
लने की नियम से चेष्टा करता । यदि गलती निकाल कर 
एक दी बार सच्चे लक्ष्से देवका दर्शन करता तो जीव 
सोक्ष के मागंपर नियमसे आजाता। जेसे- 


एक गड़रिया था । वह बहुत सी बकारिया एवं भेडें 
रखता था | वह जंगलमें ही रहता थो | एक दिन जंगलमें 
उसी गशड़रिये को एक शेर का बच्चा हालका जन्मा 
हुवा मिल गया | उस शेर के बच्चे को उठा कर उस 
गड़रिये ने अपनी बकरियों तथा भेडों की ठोली में रख 
दिया ॥ शेर के बच्चे को अपने का ज्ञान नहीं हे “'क्रि में 
कौन हूँ? ? उसने अपना चेहरा तो देखा ही नहीं था 
परन्तु वह बकरियों का चेहरा देखता था इस कारण से वह 
भी मानने लगा कि में स्री बकरी या भेड हूं । यही मान्यता 
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यथार्थ में अपनी जातिका ज्ञान हो जावे तो जीव जो शरीर 
को अपना मानकर दुः्खी हो रहा है वहां से उदासीन 
होकर अपने में ही अपनत्वफी बृद्धिकर अपने कल्याण के 
पथ पर आ जावेगा ! परन्तु इतना विवेक नहीं होने के 
कारण अल्प मात्र शास्त्र अभ्यास कर दिन व्यतीत कर 
रहा है | जब जीवमें अपने कल्याण करने की तीत्र भावना 
जाशृत होती है तब वह शास्त्र ज्ञान होने से चिचार करता 
हे कि मेरा कल्याण नियमसे सतपुरुष द्वारा ही हो सकता 
है | तब चह जीव सत्घुरुष निःस्पृह्दी निगम्नेन्थ गशुरुको 
दू'ढने के लिये जंगल में ही निकलेगा क्योंकि शास्त्र ज्ञान 
के द्वारा इतना उसे माल्ुम ही हे कि निस्ए्ही शुरु जंगल 
में ही रहते हैं | इस श्रकार से आत्मामें ही अपने कल्याण 
करने के भाव के साथ गुरुके पास जानेका भाव भी हुआ 
हैं उसी भावका नाम विशुद्धि लब्धि हे । अब सोचना यह 
हे कि ऐसा भाव मेरी आत्मामें हुआ है या नहीं। यदि 
नहीं हुवा हे तो मानना चाहिये कि अभी मेरी आत्मामें 
विशुद्धि लब्धि रूप भाव नहीं हुवा है। तब उस भावको 
प्राप्त करने का पुरुषपार्थ करना चाहिये | 
“देशना लब्धि 
प्रश्न-देशना लब्धि का क्‍या स्वरूप हें ९ 
उच्तर--संसारसे मयमीत आत्मा आत्म कल्याण की 
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भावना से प्रेरित होकर अपने कल्याण के मार्गको न 
जानने से बुद्धि पूर्वक परीक्षा करके श्री शुरु के चरणों में 
जाकर बडी भक्ति एवं बिनय के साथ प्रार्थना करता हे 
कि हे प्रमो | मेरी आत्मा का कल्याण केसे हो १ ऐसा 
मुम्नुक्ष प्राणो सांसारिक विषय सुख की वांछा नहीं करता है 
एवं तह्दिषयक अथोत संसारके पदार्थों की प्राप्ति के लिए 
एक प्रश्न भी नहीं करता हे । धन की प्राप्ति केसे हो, 
लड़के की प्राप्ति केसे हो, छुकदमा कीसे जीतू, ऐसी वांला 
तो उसके है ही नहीं यदि कोई भाधना हे तो एक मात्र 
यही भावन। हे कि मेरी आत्मा का कल्याण केसे हो ९ 
उस जीव की ऐसी जिज्ञासा च विनय देखकर श्री 
सदुशुरू कल्याण का जो मारे है वह. प्रगट करते-हैं अथोत्‌ 
दिखाते हैं । 
है भव्य ! कल्याण का मार्ग यह हे | आगम हरा छह 
द्रव्य, सप्त तत्व, माव कर्म, द्रव्य कर्म, तथा नो कर्म का 
यथथे स्वरूप समझ लेना ही से प्रथम आत्मा का. कर्तव्य 
है । यथार्थ ज्ञानकी प्राप्ति बिना क्रियाकान्डमें फँस जाना 
या व्यचहार तप नियम त्याग सें फंस जाना यह 
मोक्षमागे सें लेजाने 'वाला 'मार्ग नहीं है । क्योंकि ज्ञान 
किये बिना त्याग किसका . करोगे १ त्याग तो कपायका 
करना चाहिये परन्तु अज्ञान में जीव विषय सामग्री का 
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व्याग कर ही अपने को घमोत्मा मानकर चारों ही गति का 
पात्र बन जाता है 


शिष्य-हे प्रभो [ कृपाकर मुझको छह द्रव्य, सप्त 
तत्व, आदिका क्या स्वरूप है समझाइये ९ 

सुरू-पदाथ का स्वरूष निम्न प्रकार हे। तू ध्यान 
देकर सुन जिनकी आत्मा में आल्हाद उत्पन्न हुआ 
है वे बडी भक्ति एवं बिनय के साथ श्री शुरु के उप- 
देशास्रत का पान तीज जिज्नासा भाव से करते हैं | जिज्नासा 
साव से उपदेशकोी सुनकर उस पर विचार कर धारणा में 
उसी उपदश की ऐसे रखना जेस भूले नहीं । ऐसी धारणा रूफ 
आत्मा की अचस्थः उसी का नाम दशना लड्धि है । उस 
देशना लब्धि का स्वरूप निम्न प्रकार से है | 

हे भव्य ! द्रव्य छह हैं । (१) जीव द्रव्य, (२) पुह्लल 
द्रव्य (३) घमोस्तिकाय द्रव्य, (४) अधमास्तिकाय द्रव्य, 
(१) आकाशास्तिकाय द्रव्य (६) काल द्रव्य | 

ध्रश्न--हे प्रभो ! जीव द्ृथ्य का क्‍या स्वरूप हे ? 


उत्तर-लनो देखता जानता हैं, जो सुख दुश्ख की 


अवस्था का अनुभव करता है ओर जो मनुष्य, देव, तियँच, 
नारकी की अचस्था घारण करता हैं उसी का नाम जीव द्वव्फ 
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है । जायना देखना जीवका स्वभाव भाव है + सुख 
दुःख का अछुभव॒ करना यही जीचकी विकारी अवस्था है 
ओर सनुष्य देव तियेंच नारकी आदिकी अवस्था धारख 
करना यही जीवकी कर्म जनित सेयोगी अवस्था है । 


प्रश्न-हें प्रभो ! द्रव्प किसको कहते हैं अथोत द्रब्य 
का क्‍या लक्षण है ९ 


उच्चर-दव्य का खच्चण तीन प्रकार का है । (१) 
लत (२) उत्पाद व्यय और घोव्य (३) सुण पयोयके समृदद 
की धारण करना ३ 


घ्रश्न-सत किसको कहते हे यह सत््‌ का क्‍या 
स्वरूप दे ९ 
उत्तर -द्रव्य में अस्तित्व नामका शुझ है जो द्रव्य 


की तीनों काल इयाती या मौजूदगी दिखाता हैं उसी 


शुणका नाम सत्‌ हैं । अथोत जिसका तीनों काल में कभी 
नरश न हो उसीका नाम खत्‌ है 


शुंका-हृव्य का लक्षण खूत्‌ है उसे जानने से क्या 
सार ९ 


समाधान-जिस जीवकी अपने सत्‌ का ज्ञान है 
चह जीव कभी भी नहीं कहेगा कि सेरा मरण दोता हूं १ 
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मेरी रक्षो करो ! इसी सत्‌ के ज्ञान के कारण सम्पन्दष्ट 
जीव को सप्त प्रकार का भय नहीं होता है । वह जानता 
है कि मेरी आत्मा सत्‌ रूप है उसका कमी भी नाश नहीं 
होता है । और जिस जीव को द्रव्य का ज्ञान नहीं है वह 
जीव कहेगा कि मेरा नाश होता है | इससे सिद्ध होता है 
कि सत्‌ का ज्ञान करना जीव के लिये बहुत ही जरूरी है । 
प्रश्न-उत्पाद-व्यय-ध्रीव्य का क्या स्वरूप दै ? 
उत्तर--द्रव्य सत्‌ होने से उसकी समय समय में 
अवस्था बदलती है तो भी वह नित्य रहता हे। द्रव्य 
अपनी मौजूदगी कायम रखकर अपनी एक अवस्था से 
दूसरी अवस्था धारण करे उसीका नाम उत्पाद-व्यय- 
भ्रोग्य है। जैसे जीव द्रव्य अपनी मनुष्य अवस्था का 
नाश करे वह तो व्यय है और उसी समय में देव पयोय 
की अवस्था को धारण करे उसका नाम उत्पाद है और 


द्रव्य को दोनों अवस्थाओं में कायम रखे उसका 
नाम ध्ोव्य है। ऐसे उत्पाद-ब्यय और ध्रोंब्य का ज्ञान 


करने वाले जीव अपनी अचस्था की बदलने में कभी भी 
दःखी नहीं होते हैं यही उत्पाद-व्यय-भोव्य का ज्ञान करने 
का फल है । 

धश्न-गुण पयोय को घारण करने का क्‍या 
स्वरूप हैं ? 
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उप्तर -आत्सा अपने गुण पयोय को छोड़कर कभी भी 
दूसरे द्रव्य के शुण पयोयकोी धारण नहीं करता जेसे जो 
आत्मामें ज्ञान गुण है वही मति, श्रुत, अवधि, सनःप्य य ओर 
केवल ज्ञान रूप अवस्था है | इस ज्ञान शुण की कोई सी 
भी एक अवस्था बिना आत्मा ' कभी रहता ही नहीं | 
लिसे अपने गुश पर्याय का ज्ञान हे वह आत्मा कमी भी 
नहीं कहेगा कि मेरे ज्ञान का दाश होता दे या मुझे ज्ञान 
दो ऐसी भावना उस जीव को होती ही नहीं । चह जानता 
है कि ज्ञान लेने देने की चीज नहीं है | पराया ज्ञान अपने 
में आता ही नहीं, दूसरे के दुःख ओर सुखक्री अवस्था 
अपने सें आती ही नहीं ।ऐसे ज्ञान वाला जीव ऐसा नहीं 
कहेगा कि मुझे बचावो, या कोई सुभे; सार सकता है, या 
कोई जीवन देसकता है, या मुझे कोई सुखी दुःखी कर 
सकता है । इस धारणा पर तो जीव अपने आप ही 
कल्याण कर सकता है परका अचलम्बन या परकी आशा 
नहीं करता है यही स्वाधीन बननेका एक मात्र कारण है । 
इसलिए गुण पर्याय को धारण करने वाला मैं ही द्रव्य हूं 
ऐसा श्रद्धवान्‌ जीव ही अपना कल्याण कर सकता है । परन्तु 
जो जीव गुण पर्योय को घारण करने वाला अपने को 
द्रव्य नहीं सानता हे चही जीव नियमसे परावलंबी पर की 
खुशामद करनेवाला, परकी भीख सांगने भाला, अज्ञानी 


श्द्‌ श्री पंचलब्धि 


स्वभाव में से वाहर निकलता है वही आत्माका घात है, इसी 
कारण से अरहंत भक्ति के भाव को भी मोक्ष मार्ग में 
व्यमिचारी भाव कहा है, क्योंकि ठसी भाव से घातिया 
कर्मों में पाप का ही वन्‍्ध पडता है । इससे सिद्ध हुआ कि 
आत्मामें ओ करने का भाव होता हे वही सब बन्ध का ही 
भाव हे । 

धघश्न-प्रभो ! कर्मफल चेतना का क्या स्वरूप है ? 

उत्तर-हे, शिष्प ! आत्मा में जो भोगने के भाव 
होते हैं, उन सभी भावों का नाम कर्म फल चेतना हे | 
थे सभी भाव पाप के ही भाव हैं | 

शुंका-प्रभो ! शुद्ध मयादित आहार खाने का भाव 
कौनसा भाव है ९ 

समाधान-है शिष्य ! शुद्ध आहार खाने का भाव 
भी पाप भाव है क्योंकि वह भी कर्म फल चेतना हे। 

शुृंका-प्रमो ? शुद्ध आहार खाने का भाव पापमाव 
केसे हे, चह तो अच्छा भाव है ९ 

समाधान-हे -शिष्य ! यह भाव अशुद्ध आहार 
खानेकी अपेक्ता कम पाप का भाव हे परन्तु हे तो कर्मफल 
चेतना का भाव | जेसे परदारा भोगने का भाष तो तीक्र 
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पाप भाव हे परन्तु स्वदारा स्ोगने का भाव भी तो पाप 
भाव है किन्तु स्वदारा भोगने में परदारा भोगने. जितनी 
तीत्र अमिलाषा नहीं होने से उसकी अपेक्षा तीव्र पाप भाव 
नहीं होते हुए भी पाप का ही भाव है । 


शुंका-हे प्रमो ! स्वदारा भोगन के भावका नामतो 
“वस्वदारा संतोष चत”?? कहा है वह पाप भाव केसे है ! 


समाचान--हे शिष्य ! स्व॒दारा भोगना यह बत नहीं 
है परन्तु परदारा भोगने के भाव का अभाव हुआ, उस 
अभाव रुप भाव का नाम व्रत है। परन्तु स्वदारा भोगना यह 
च्त नहीं है यह तो अव्वत माव है अर्थात्‌ पाप भाव ही है । 


प्रश्च-ज्ञान चेतना का क्‍या स्वरूप हे ९ 


उत्तर-न के करने का भाव हो, न कर्मफल भोगने 
का भाव हो परंतु वोतराग भाव कर लोककऋ। ज्ञाता दृष्टा रहे 
चही ज्ञान चेतना है वही धर्म भाव है ओर ऐसे ही धम्मे 
भाव से आत्मा सिद्ध पद 'की प्राप्ति करता है अर्थात आत्मा 
परमात्मा बन जाता है । 


शंका-प्रभो | पुन्य भाव को तो शास्त्रों में घर्म 
भाव भी कहा है ९ 


का 


श्ष श्री पंचर्लाब्घ 


समाधान-हे शिष्य ! वहां तो व्यवहार से पुन्य 


भाव को धर्म भाव कहा है। परन्तु व्यवहार का अथे इतना 
ही करना चाहिये कि यथार्थ में यह नहीं हे । 

शंका-तब यथा में धर्म भाव कौन सा है ९ 

समाधान--वीतराग भाव का ही नाम धर्म भाव है 
यही भाव सोक्ष का कारण है । 

शंका-प्रमो ! पुन्य आब को तो परंपरा मोक्ष का 
कारण तो शास्त्रों में कहा है वद्द क्रिस प्रकार कहा है ९ 

समाधान--पुन्‍्य भाव को परंपरा सोक्ष का कारण 
कहा है वहां परंपरा का अथे पुन्य भाव छोड़ते २ मोक्ष का 
कारण होगा परन्तु पुन्य भाव करते करते मोक्ष होगा ऐसा 
श्रद्धान नहीं करना। कारण दो प्रकार का होता है । (१) सद्‌- 
भांव कारण (२) अभाव कारण । यहाँ पन्‍य भाव का 
अभावही परंपरा मोक्ष का कारण हे, ऐसा श्रद्धान करना । परन्तु 
पुल्य भाव का सदूभाव यह सोक्ष का कारण नहीं है परन्त 
मोक्ष का धात करने वाला है । जेसे कांदा ( प्याज ) 
खाते खाते अमृत की डकार न आवे परन्तु कांदा छोड़ते 
छोड़ते अम्नत की डकार आवे अथोत्‌ पाप भाव छोड़ते 
छोड़ते पुन्य भाव होता दे उसी श्रकार पुन्य भाव छोड़ते 
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छोड़ते धर्म भाव होता है । यही ज्ञान सम्यकज्ञान हे । 
प्रश्न-प्रभो ! उपयोग का क्‍या स्वरूप है ९ 


उत्तर-हे शिष्य ! उपयोग दो प्रकारका हे। (१) सबि- 
कल्प-निर्विकल्प उपयोग (२) शुद्ध-अशुद्धीपयोग । 
प्रश्न-सचिकल्प उपयोग का क्या स्वरूप है १ 


उत्तर-ज्ञान चेतनाका नाम सबिकल्प उपयोग हे । 
चह उपयोग पांच प्रकरका हेः- (१) सतिज्ञान (२) श्रुत- 
ज्ञान (३) अवधिज्ञान (७) मनध्पय यज्ञान (५) केवल- 
ज्ञान । प्रथम चार ज्ञानका नाम क्षयोपशम ज्ञान हे ओर 
पांचवा केवलज्ञानक्ा नाम क्ञायक ,ज्ञान हे । क्षयोपशम 


ज्ञान पराधीन ज्ञान है ओर एक मात्र केवलज्ञन स्वाधीन 
ज्ञान हे। 


प्रश्न-निविकल्प उपयोग का क्‍या स्वरूप है ९ 


उत्तर-दर्शन चेतना का नाम निर्विकल्प उपयोग है । 
दर्शन चेतना चार श्रकारकी होती है | (१) चक्चुदर्शन 
(२) अचक्ुदर्शन (३) अचधिदर्शन (७) केवलदर्शन | 
आदि के तीन दशेन क्षयोपशम दर्शन हैं और एक मात्र 
केवल दशेन च्ायक दर्शन है। प्रथमके तीन दर्शन या 
ज्षयोपशम दर्शन पराधीन दर्शन हैं अथात इन्द्रिय और 


२० श्रो पंचलच्च 
मनंकी सहायता से ही देखते हैं ओर एक मात्र केवलदर्शन 
स्वतंत्र दर्शन हे। इस दर्शनमें इन्द्रियों या मन की 
सहायताकी जरुरत नहीं है । 

धश्न-दश्शन चेतना और ज्ञान चेतनामें क्या अंतर 
या भेद है ९ 

उत्तर-दशेन चेतना सामान्य अवलोकन करती है 

अर्थात्‌ पदाथंको अपने रूपसे ही देखती हे ओर ज्ञान 
चेतना पदार्थकी गुण गुणी मेदकर एवं गुण पयोय भेद 
कर देखती हे । यही दोनों में मेद है | ज्ञान चेतना की 
पूच पयोयका नास दर्शन चेतना है अथात्‌ अवग्रह ज्ञानकी 
आरंभ के पूर्व क्षणकी ययोपका नाम दशंन चंतना है | 

शंका-ये दोनों चंतना छदमस्थ जीवोंको एक साथ 
होती हैं या नहीं ९ 

समाधान--ये दोनों चेतना छुदमस्थ जीवों के एक 
साथ नहीं होती हैं परन्तु एक चेतना जब कार्य रूप दोगी 
तब दूसरी चेतना लव्धि रूप होगी । दोनों चेतना साथमें 
काय नहीं करती है | 

शुंका-दोनों चेतनाओं का साथ में कौये न करनेका 
क्या कांरण है ९ 
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समाधान -दोनों चेतनाएं प्राधीन है अथोत्‌ इ्न्द्रिय 
झौर मनकी सहायतासे देखती हैं जब एक चेतना ने पर 
इन्द्रियों की सहायता ली हे तब परकी सहायताके अभावके 
कारण दूसरी चेतना लब्धि रूप रहती है क्‍योंकि दोनों 
चेतनाओंके ज्षिये निमित्त कारण एक ही हे यद्यपि दोनोंमें 
देखने की शक्ति हे परन्तु निभित्तके अभावके कारण दोनों 
चेतनाएं साथमें काय नहीं कर सकती हैं । जैसे दो मनुष्यों 
की टेलीफोन करना हे दोनों में टेलीफोन करने की शक्ति 
भी है परन्तु. टेलीफोन एक ही है । ज॑ंब एक मनुष्य. टेली- 
फोन करेगा तब दूसरे मनुष्य को टेलीफोन करने की शक्ति 
होते हुए भी टेलीफोन नहीं होने के करण बैठना द्वी पड़ता 
है । राह देखनी ही पडती हे । परन्तु जिस प्रकार दोनों मनुष्य 
एक ही टेलीफोन में एक साथ काम नहीं कर सकते हें उसी 
प्रकार दशन चेतना तथा ज्ञान चेतनाक देखने की शक्ति 
दोते हुए भी इन्द्रिय रूप निमित्त एक ही होने से जब दशन 
चेतना देखती हे- तब ज्ञान चेतना राह देखती हे अथाोत्‌ 
लब्धि रूप रहती है ओर जब ज्ञान चेतना देखती है तथ 
का चेतना को राह देखनी पडती है अथोत्‌ लब्धि रूप 
रहती है | 


. अश्न-शुद्धोपयोग कां क्‍या स्वरूप है ९ 


श्र श्री पंचलब्धि 


उत्तर-मात्र चीतराग भावकाही नाम सुद्धोपयोग हे 
यही भाव सोक्षका कारण है। इसी भावकों ही धर्म 
भाव कहते हैं । 

प्रश्न-अशुद्धो पपोग भाव किसको कहते हें ९ 

उत्तर-पुण्य और पाप भाव का नाम अशुद्धोपयोग 
है| इसी भावका नाम बन्‍्ध भाव है। यही भाव संसारका 
कारण है । कद्दा भी है किः--- 
पुन्‍्य पाप जग बीज है, याहीतें संसार । 
जनम मरण दुःख सुख सहे, भय्या सच संसार। 

प्रश्न-प्रभो | जीव कितने प्रकार के हैं । 

. उत्तर-हे शिष्य ! जीव दो प्रकारके कहे जाते हैं । 

(१) संसारी जीव (२) मुक्त जीव । 

घश्न--प्रभो ? संसारी जीवका क्‍या स्वरूप हे । 

उत्तर--जो सदा काल तादात्म संबेन्ध से चेतन्य 


प्राण से जीता है और संयोग सम्बन्धसे चार प्राय का 
अथोत्‌ वलप्राण, इन्द्रिय प्राण, आयु प्राण और श्वासो- 
च्छचास ग्राणकर जीता है वही जीव हे । जो निश्चयनय से 
अपने चेतना गुणसे अमेद -एक वस्तु है परन्तु व्यवहार 
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नय से जो दरशंन ज्ञान चारित्र आदि गुणोंको धारण करता 
है चही जीव है। जो आश्रव संवर निजरा ओर मोक्ष इन 
तत्वों में तादात्म संबन्ध से भाव कर्मों की सामथंतों से 
संयुक्त है अथोत्‌ अपनी निजकी परिणति रूप है ओर 
संयोग संबन्ध से जो पोद्शलिक ज्ञानावरणादि कर्मों की 
ईश्वरता संपुक्त हे इसी ऋरण जिप्रक्ो प्रभू भी कहा जाता 
है। जो तादात्म संबन्ध से पोह्लिक कर्मो का निमित्त 
पाकर जो जो अपनी विकारी अवस्था होती है उस अवब- 
स्‍था का कतो है और संयोग सम्बन्ध से अपने अशुद्ध 
विक्रारी परीण/स्ों का निमित्त पाकर जो पोद्भलिक ज्ञाना 
वरणादि द्रव्य कम उपजते हैं उन का कतो हे । जो 
तादात्म संबन्ध से पोद्लिक शुभ अशुभ कर्मों के निमित्त 
से जो अपने सुख दुःख रूप परिणामों का मोक्ता है, और 
संयोग सम्बन्ध से शुभ अशुभ पोदलिक द्रब्यकर्मों केउदय 
से उत्पन्न जो इृष्ट अनिष्ट पोह्ललिक विषय उन का भोक़ा 
है। जो तादात्म सम्बन्ध से यद्यपि लोक मात्र असंख्यात्त 
प्रदेशी हे तोभी संयोग सम्बन्ध से अपनी संफीच विस्तार 
शक्कि से पौद्नलिक नाम कमे के द्वारा निर्मापित जो लघु 
दीघे शरीर उसके परिमाण ही तिष्टता हे इस कारण स्वदेह 
परिमाण है। जो तादात्म सम्बन्ध से स्वाभाविक भाव 
से अमू्तिक है परन्तु संयोग सम्बन्ध से पौद्ललिक कर्मों 
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से एक स्वभाव होने से पूर्तिक विभाव रूप परिणमता है । 
है । तादात्म सम्बन्ध से पौहलिक द्रव्य कर्मों का निमित्त 
पाय उत्पन्न हुए जो अपने चेतन्य रागाद रूप परिणाम 
उनकर संयुक्त हे ओर संयोग सन्ब्न्ध से अशुद्ध चैवन्यका 
रागादिक रूप परिणामों का निमित्त पाकर जो ज्ञाना 
व्रणादिक पौद्टलिक द्रव्य कर्म हुये उसीसे संयोगी अवस्था 
है | पंचार्तिकाय में कहा भी है कि--- 

जीवोत्ति हवदि चेदा उपयोग विसेसिदों पह कत्ता । 

भोत्ता, यः देहमत्तो ण॒वि मुत्तो कर्मसंजुतो ॥२३॥ 

घश्न-प्रभो ! मुक्तजीवका क्‍या स्वरूप है ९ 
उत्तर--जो ज्ञानावरणादिक अष्ट द्रव्य कर्म तथा 

रागादिक भाव कर्मों से सबे प्रकार से मुक्त हुवा है । अष्ट कर्मों 
का अमाव होने से जिसने अनंत दर्शन, अनंत ज्ञान, अनंत सुख, 
अनंत वीय, अव्याबाघ, अवगाहना, अग्युरुसघुत्व॒ तथा 
शूच्मत्व पयोयों की प्राप्ति की है। मोक्त' अवस्था में भी 
आत्मा के आत्मीय अविनासी भावष प्राण भी हैं उनसे सदा 
जीवे है उसने समस्त आत्मीय शक्तियों की समर्थता श्रमट 
की है इस कारण से प्रश्ुत्व भी कहा जाता हे। अपने ही 
स्वरूप में सदा परिणमन करता है इसी कारण जीवको कतो 
भी कहा जाता हे । स्वाधीन सुखके आस्वादन से जीवकी 
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भोक़ा भी कहा जाता है। चर्म शरीर अवगाहन से किंचित 
ऊन पुरुषाकार आत्म भ्रदेशोंकी अचगहना लिये हुए हैं 
इसी कारण जीवको देह सात्र भी कहा जाता है। जो लोक 
के अग्रमाग पर अपने आत्मीय प्रदेशों से विराजमान है । 
जो सविकार पराधीन इन्द्रिय सुख से रहित अमयोदित 
आत्पीय स्वभाविक सुख को भोगता है, यही मुक्त जीवका 
स्वरूप हे ) पंचास्तिकाय ग्रन्थ में कहा भी हे कि--- 


कम्मसल विप्पम्तुको उड्ढं लोगस्स अंतमधिगंता । 


सो सव्वणाणदोरिसी लहदि सुहमरिंदिय भणंतं ॥ 
प्रश्न--पुद्नल द्रव्य का कया स्वरूप है ९ 


उत्तर--जो अश्ु रूप है । जिसका दूसत खण्ड ज्ही 
होसकता है उसीको शुद्ध पुष्ठल परमाणु कहते हैं । जिसमें 
आदि, मध्य, अन्तका भेद नहीं पड़ता है। जिसमें रूप, 
गन्ध, रस और स्पश नामके प्रधान चार गुण हैं । जिसमें 
रूपकी, रसकी और गन्धकी एक २ पयोय होती है और 
स्पश नाम के शुणकी शीतस्तिग्ध, शीतरूच्ष, उष्णरूच्ष; 
उष्णस्तिग्ध इन दो युगलों में से एक युगल पर्याय मिलकर 
एक समयमें पांच पयोय चार शुणकी होती हैं । प्रमाशु 
फा स्कन्ध रूप होना और स्कन्ध में से अलग परमाणु 
रूप होनाना यह उसीको स्वमाव होने से उसका नाम पुद्टल 
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है । जिसके स्कन्ध में गलना, बिगड़ना, मिलना, सड़ना संग 
होना शब्दरूप अवस्था होना इत्यादि अनेक अवस्था होती 
है। स्कन्ध अनेक प्रकार के होते हुए भी छह भेदों में उनका 
समावेश हो जाता है । ( १ ) बादरबादर ( २) बादर (३) 
बाद्रशूच्म ( ४ ) शूज्मवादर (५ ) शूक्ष्म ( ६ ) श्च्म- 
शक्त्म । जो स्कन्ध का डठुकडा होने के वाद मिले नहीं ऐसे 
पुदल स्कन्‍्ध का नाम बादरबादर स्कन्ध है । जेसे पत्थर, 
लकड़ी, कागन आदि । जो पुद्डल के स्कन्‍्ध अलग अलग 
करने के वाद मिल जायें ऐसे पृूद्ल स्कन्ध का नाम 
बादर स्कन्ध है । जैसे प्रवाही पदार्थ जल, तेल, छुत- 
दूध, आदि । जो पुद्दल स्कन्ध देखने में आवे परन्तु पकड़ा 
नहीं जावे ऐसा पुद्ल स्कन्धका नाम बादरशहम स्कन्ध हे। 
जैसे धूप, चांदनी, छाया इत्यादि । नो घुद्वल स्कन्ध देखने 
में मी न आधे एवं पकड़ा सी न जावे परन्तु इन्द्रियों द्वारा 
जिसका ज्ञान हो जावे ऐसे पुद्टल स्कन्ध का नाम शाज़्म- 

वादर स्कन्ध है जैसे शब्द, हवा, गन्ध इत्यादि । निस 

पुद्धल स्कन्‍ध का ज्ञान भी न होवे परन्तु आगम दारा 

प्रसिद्ध है ऐसे पुल स्कनध का नाम शक्त्म स्कन्ध है । 

जैसे कामोण शरीर इत्यादि | जो पुह्लल स्कन्ध जघन्य 

परमाणु से स्कन्‍्ध बना है जो आगम ज्ञान से प्रसिद्ध 
ऐसे पुह्तल स्कन्ध का नाम शुद्म-शर्ूम स्कन्ध हे । जेसे 
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दो अखुआदिका घना स्कन्ध । पुहल में रूप, रस, गन्ध, 
स्पर्श होने से पुद्चल की रूपी कहा जाता है और जिस द्रव्य 
में यह गुण न पाया जावे उसीक। नाम अरूपी द्रव्य हे। 
आंखसे देखा जावे उसीका नाम रूपी ओर आंख से न देखा 
जावे उसी का! नाम अरूपी ऐसा अरूपी, रूपी का स्व॒रूप नहीं 
है। ऐसा पुद्टल द्रव्य लोक में अनंतानंत दे । 


घश्न-धमोस्तिकाय नामके द्रव्यका क्‍या स्वरूप हे ! 
उचर-जिसमें गत्ति हेतुत्व नामा शुण हो उसीका 


नाम धसमौस्तिकाय नाम का द्रव्य है। जो द्रव्य स्वयं 
निष्कम्प है, निष्क्रिय है परन्तु जीव ओर पुद्धल 
दोनों द्रतव्योकी चलने में उदपरसीन रूप से सहायता करता 
है, जेसे जल मछलीफी जबरदस्तीसे नहीं चलाता परन्तु 
सछली जलकी सहायता बिना चल भी नहीं सकती उसी 
प्रकार जीव द्रव्य, पुद्दल द्रव्य स्वयं चलते हैं, धमोस्तिकाय 
द्रत्य उसे जबरदस्ती से नही चलाता तो भी जीवद्रव्य, 
ओर पुद्धलद्र॒ब्य धमोस्तिकायकी सद्दायता ब्रिना चल नहीं 
सकता यही धमोस्तिकय द्रत्यका सहज स्वभाव हे। 
घधमोौस्तिकाय द्रव्य अखणड एक द्रव्य है । 
प्श्न-अधर्मास्तिकाय नामके द्रव्यका क्या स्परूप है ९ 


उत्तर-जिस द्रव्यमें प्रधानतया- स्थिति हेतुत्व 
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नामका शुण हो उसीको अधमोस्तिकाय द्रव्य कहा जाता 
है । जो जीव द्रव्य और पुद्टल द्रत्यको स्थित होनेमें बाह्य रूप 
से उदासीन निमित्त है। जेसे धृपके दिनमें घूमने वालेको 
पेडफी छाया ठहरनेमें उदासीन रूप से सहायता देती हे, 
परन्तु पेडकी छाया उसे जबरदस्ती से नहीं ठद्दराती 
उसी प्रकार जीवद्रग्य और पृद्नलद्र॒ब्यको अधमोस्तिकाय 
सहज ठहरने में उदासीन निमिच है तो भी अधमोस्तिकाय 
द्रव्य बिना जीव द्रव्य और पृद्डल द्रव्य ठहर नहीं सकते 
हैं । अधमौस्तिकाथ अखणड द्रव्य है । 

शृंका-लोकमें धमौस्तिकाय और अधघमौस्तिकाय 
द्रव्य क्‍यों मानना चाहिये १ ये दोनों काय॑ आकाश द्रव्य 
कर सकता है ऐसा मानने में क्या वाघा आती हे ९ 

समाधान--लोकमें धममास्तिकाय द्रव्य एवं अघमों- 
स्तिकाय द्रव्य जरूरी हें । उसके बिना आकाश के दो 
हिस्से लोकाकाश और अलोकाकाश नहीं होते इस 
कारण से तो लोकाकाश कहा जाता है। यदि अधमौस्विकाय 
नहीं होता तो जो जीव पुद्लल चलते थे वे चलते ही रहते 
परन्तु ठहरते नहीं ओर अघमास्तिकाय द्रव्य न होता तो 
जो पुष्तल ओर जीव द्रव्य ठहरते वे ठहरते ही रहते चल 
नहीं सकते थे । इससे सिद्ध होता है कि यह दोनों द्रव्य 
जरूर हैं । 
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प्रश्न-आकाशास्तिकाय द्रव्य का क्‍या स्वरूप है १ 


उत्तर-जिस दब्यमें प्रधानपने अचमाहनत्व नामका 
प्रधान गुण है उसी दृब्यका नाभ आकाश द्रव्य हे । जो 
सब द्रव्योंको अवगाहनादेने में उदामीन निमित्त कारण हे । 
जितने आकाश क्षेत्र में पांचों द्रव्य रहते हैं इतने अप्काश 
च्षेत्रक/ नाम लोकाफाश है और जिस आकाश ज्षेत्रमें और द्रव्य 
नहीं है उसीकी अलोकाकाश कहते हैं यद्यपि आकाश द्रव्य 
अखंड एक ही द्रव्य दे परन्तु निम्ित्तकी अपेक्षास दो प्रकार 
कहा जाता है । " 
प्रश्न--फाल द्रव्यका कया स्वरूप है ९ 


उत्तर-जिस. द्व्यमें परिवरतेना नामका प्रधान गुण 
है उसी द्रव्य को काल द्रव्य कहते “हैं। जो द्रव्य सब 
दृव्योंकी अवस्था बदलने में उदासीन निमित्त है। लोऋा- 
काशके एक एक प्रदेश पर कालाणु नामका द्रव्य है। 
कालाणु नपके द्रव्य अमख्यात्त हैं 

प्रश्न-हे प्रमो ! धर्म द्रव्य व अधमंद्रव्य जीव और 
पुद्टल द्रव्यों की ही चलने में ओर ठहरने में क्‍यों सहकारी 
हैं ९ अन्य द्रव्यों को क्‍यों सहकारी नहीं होते हैं ९ 


उत्तर-हे शिष्य ! छहों द्रव्य में मात्र डीव ओर 
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पुद्रल द्रव्य ही क्रियावान होते हैं अथोत्‌ एक स्थान से 
स्थानान्तर होते हैं बाकी के द्रव्य क्रियावान नहीं हैं। वे 
यथास्थान स्थित रहते हैं । इसलिये धमें अधर्म द्रव्य की 
सहायता की उन्हें आवश्यकता नहीं हे । 


शुंका -अभो ! जीव ओर पुद्ठल द्वव्य क्रियावान किस 


कारण से होते है ९ 
समाधान-जबतक द्रव्य कर्माका जीव के साथ संयोग 


सम्पन्ध है तबतक जीव द्रव्य क्रियावान रहता है। जब द्रव्य 
कमें का अभाव होता है तब जीवद्र॒ब्य अपने स्वभाव में 
स्थित अथोत्‌ निष्क्रियत्व हो जाता है| जीव द्रव्य निष्क्रिय- 
त्व होने के बाद में क्रियाचान कभी नहीं होता है | पुद्ठल 
द्रव्य काल द्रव्य के निमित्त से क्रियवान होता है परन्तु पुठ्ठल 
द्रव्य निश्क्रियत्व कभी नहीं होता हे अथोत्‌ निम्मिच पाकर 
क्रियावान रहता ही है । 


प्रश्न-निश्रय और व्यवहार नय का क्या स्वरूप है ! 


उत्तर-निश्चय नय दो प्रकार का है । अखंड द्रव्य 


की अखंड द्रव्य रूप प्रतिपादन करना यही निश्चय नय 
है ओर अख़णड द्रव्य में गुण गुणी एवं गुण पर्योयका भेद 
पाकर कथन क ना वह व्यचहार नय है। जिस द्रव्य की 
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जो गुश और पयोय है वही गुण और परयोय उसी द्रव्य 
की कहना यह भी निश्चय नय है ओर संयोगी परद्रव्य 
की पयोय को दूसरे द्रव्य की पयोय कददना उसका नाम 
भी व्यवहार नथ है | जेसे सतिश्रुतज्ञान और राग दोष 
आदि जीव द्रव्य की कहना वद निश्चय नय हे ओर पांच 
इन्द्रियाँ द्ृष्य, सन, शरीर आएंदि जीव द्रव्य का कहना चह 
व्यवद्दार नय हे । निश्चय नय ओर व्यवहार नय दोनों 
श्रुतज्ञान की पर्याय हैं । 


शिष्य-हे प्रभो ! छह द्रव्य का स्वरूप संक्षेप में मेरी 
समझ में आगया है इतना दी नहीं परन्तु मेरी धारणा में 
भी ठीक २ आगया है। अब रऊपाकर सप्त तत्वोंका स्वरूप 
समकाने का कष्ट करें ॥ 

शुरू-हे शिष्य ! तत्व सात हैं। (१) जीवतत्व (२) 
अजीवतत्व (३) आश्रवतत्व (४) बंधतत्व. (५) संवरतत्व 
(६) निजरातत्व (७) मोचतत्व । यह सब जीव द्रव्य की ही 
पर्याय हैं । 

शिष्य-हे प्रमो | जीव तत्व का क्‍या स्वरूप है ९ 

गुरु-हे शिष्य ! आत्माका जो अनांद अनंत स्वभाव 
भाव हैं वद्दी मात्न जीव तत्व हं। उसे जीव तत्वका कमी 


श्र श्री पंचलचब्चि 


नाश नहीं होता हे यदि उसी जीव तत्व का नाश हो जावे 
तो आत्म द्रव्य का नाश दो जात है| मात्र ज्ञायक स्वभाव 
ही, चेतन्य पिन्ड ही, ज्ञानधन ही, भात्र जीव तत्व है। जिस 
'जीव तत्व में न गुण गुंणी भेद हे न गुण पर्याय भेद है 
शेसी अखणड ज्ञान ज्योति परम पारणामिक भाव जीव तत्व 
है । चह जीव तत्व कैसा ह--- 


जिसमें काला पीला आदि वर्ण नहीं हे, जिसमें सुमन्ध 
दुर्गन्ध नहीं है, जिसमें खट्टा मीठा रस नहीं है, जिसमें 
शीतोष्णादि स्पर्श नहीं हे, जिसमें ओद।रिक वेक्रियकादि 
शरीर नहीं हे, जिसमें समचतुरसादि संस्थान नहीं है, 
जिसमें वज्बपमनाराचादि संहनन नहीं है, जिसमें श्रीतिरूप 
राग भाव नहीं है, जिसमें अभ्रीतिरूप द्वष भाव नहीं है, 
जिसमें यथ थे तत्व री अग्राप्तिरूप मोह नहीं है, जिसमें 
मिथ्यात्व कवायादि कारण नहीं हे। जिसमें ज्ञानावरणादि 
पोद्लिक द्रव्य धर्म नहीं हैं जिसमें पोह्लिक शरीर. नहीं 
हैं। जिसमें कमे की शक्तिका अविभाग ग्रतिच्छेद का 
समूह रूप वर्ग नहीं हे | जिसमें वर्गोका समूह रूप वर्गणा- 
नहीं हो जिसमें भेद तीघ्र रस रूप पोह्लिक कर्मो के समूद्द 
करा विशिष्ट वर्गोक्नी वर्गणा का स्थान रूप स्पद्धक भी नहीं हे 
जिसमें स्वपरका एकपनेका निश्चय आशय होने पर विशुद्ध 
चैतन्य परियाम से जिनका जुदा पना लक्षण हे ऐसा 
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अध्यात्म स्थान भी नहीं हैं। जिसमें पौद्धलिक कमे 
प्रकृतियोंका रस रूप अनुभाग स्थान भी नहीं है । जिसमें 
सन, वचन, काय, रूप पौद्लिक योग स्थान भी नहीं है 
जिसमें पौद्ललिक कर्मोका बन्ध स्थान भी नहीं हे जिसमें 
पौद्नलिक कर्मोका फल रूप उदय स्थान भी नहीं है, जिसमें 
गति आदि मार्गणा स्थान भी नहीं है, जिसमें पौठ्लिक 
कर्मोके सोथमें रहने रूप स्थिति वन्‍्ध स्थान भी नही हे 
जिसमें तीत्र कषाय रूप संक्नश स्थान भी नहीं है, जिसमें 
मेद कषाय रूप विशुद्धि स्थान भी नहीं हे, जिसमें चारित्र 
मोहके उदयके क्रमसे निद्धत्ति रूप संयम लब्धि स्थान भी 
नहीं है, जिसमें प्योप्त अपयाप्त आदि जीव स्थान भी नहीं 

है, जिसमें मिथ्यात्वादि शुणस्थान भी नहीं हे ऐसा मात्र 

ज्ञानज्योति, चेतन्‍्य पिएड परम पारणामिक भाष मात्र जीव 

तत्व है । जो! जीव तत्व मात्र निश्रय नय का ही विषय है | 

जो जीव तत्व सात्र दर्शन चेतनाक्रा विषय है, जो जीव ' 
तत्व मात्र सम्यगृदशन का लक्ष ध्येय हे | जीव तत्व वही 

है कि जिसके लक्ष बिन्दु पर जीव मोक्ष तत्वकी उपलब्धि 

कर सकता है वही जीव तत्व जयवंत हो, जयचंत हो । 


वणोदिक गुणस्थान पर्यव भाव जो जो हैं वे जीव 
इब्य की अपेक्षासे जीव के हैं ऐसा कहा जाता है, परन्तु 


इछ श्रो पंचरलाचच 


जीब तत्व की अपेक्षास यह सभी भाव जीव तत्वके नहीं 
हैं, क्योंकि एक तत्वमें दूसरे तत्वका अभाव है, परन्तु 
जीव द्रव्य में ये सभी भाव हैं क्‍योंकि द्रव्य का लक्षण 
शुद्धा-शुद्ध पर्याय का पिण्ड कहा गया -है । 

जीव, तत्व है वह चैतन्य हे, वह अपने आप अति- 
शय कर व्वमत्कार रूप प्रकाशमान है । अनादि है, किसी 
समय में नया नहीं उत्पन्न होता है | अनंत है जिसका किसी 
काल में विनाश नहीं है | अचल हे, चैतन्य पनेसे अन्य रूप 
( चलाचल ) कभी नहीं होता है । स्वसंचेद्य. हे आप ही 
कर जाना जाता है और प्रगट है, छिपा नहीं हे । 

शुंका-जीव तत्व और जीच द्रव्य में क्‍या मेद है १ 

समाधान--जीवब तत्व मात्र ज्ञायक स्वभाव का नाम 
है, अथोंव्‌ चैतन्य पिण्ड का नाम है अथोत्‌ परम पारिणा- 
मिक भावका नाम जीव तत्व है और जीव द्रव्य उसको 
कहते हैं जो अनंत गुण तथा उनगुणों की अनंतानंत शुद्धा- 
शुद्ध पयोय एवं जीव और पुद्ललक्की मिश्रित अवस्था का 
घारण करने वाले अजीव तत्व का नाम जीव द्रव्य हू यद्ध 
दोनो में मेद हूं । 

घश्न-हे शमी ! अजीब तत्वका क्या स्वरूप हे? 
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उत्तर-जीघ द्रव्य के साथ में जो'पोद्लिक संयोगी 
अचस्था है उसी का नाम अजीव तत्व है | छद पयोप्ति 
'चौद्॒लिक अजीव-तत्वं हैं। दश पश्रांण पौद्डलिक अजीव 
तत्व हैं ।यह जीव तत्व नहीं है। ओदारिक, पेक्रियिक आदि 
शरीर अजीव-तत्व हैं | समचतुश्खस आदि संस्थान पोद्नलिक 
अजीच तत्व हैं | चज्ञर्ष मनाराव आदि सहनन पोद्नलिक 
अजीब तत्व हैं । रूप, गन्ध, रख ओर स्पशे पोद्लिक 
अजीच तत्व हैं ' ज्ञानावरशादि अष्ट द्रव्य कमें अजीब 
तत्व हैं । सन, बचन, काय पीहलिक अजीब तत्व हैं । 
प्रकुत चन्‍ध, स्थितिवन्ध, अनु मागवन्ध ओर प्रदेश बन्ध 
पौह्नलिक अजीव तत्व हैं | पांच इन्द्रियाँ पीद्ठलिक अजीब 
तत्व हैं । स्थासोच्छचास पौद्गलिक अजीब तत्व है। इस अजीव 
तत्व को जीव तत्व मानना मिथ्यात्व भाव है । 

अनादि काल से यह जीव, अजीवतत्व की जीबतत्व 
मानकर दुःखी ही रहा है | यही तो मिथ्यात्व भाव है | 
आत्मा अरूपी पदाथ है चह चक्षु इन्द्रिय से देखा नहीं 
जाता है, और शरीर अजीवतत्व देखने में आता है, इसी 
कारण जीव इस में ही अथोत्‌ अजीचत्तत्व में ही अपना 
अस्तित्व सान रहा है | शरीर रूपी अजीचत्तत्व की खुशा- 
सद्‌ में ह्दी साराए ही दिन निकाल रहा ड्टे | शरीर हुचला 
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हो जावे ठो मानता हे कि में दुबला हो गया, शरीर मोदा 
होने से मानता हे कि में मोटा होगया, जिससे आनंद 
मानता हे । शरीर का रंग गौरा होतो मानता है कि में 
सुन्दर हूं, शरीर का रंग काला होने से मानता हे कि मै 
काला हूं । शरीर का चमडा लाल रंगमें से बदलकर यदि 
सफेद होजावे तो मानता हे कि मुझे कीोढ निकला है | 
यद्यपि कोढ में कुछ दर्द नहीं है तो भी मात्र अपनी बनी 
बनाई कल्पना से मानलेता है कि में अच्छा नहीं लगता हूँ। 
ऐसी ऐसी जडी मान्यता से जीव मद्दा दुःखी हो रहा है । 
यही जडी मान्यता ही संसार दुःख की जननी हे । मैं 
सोबुन से स्नान करू तो शरीर शुद्ध रहे, परन्तु जीच जरा 
भी विचार करता नहीं है कि सप्तमलीन धातु से भरा हुआ 
यह शरीर शुद्ध बसे हो सकेगा १ स्नान करके उठते ही 
भीतर से पसीना आता है, शरीर सुन्दर कहां हुआ १ परन्तु 
“विचार करे कब १ संसार के सुख से झुख मोडे तब तो 
विचार करें , क्‍योंकि संसार का मार्ग और मोक्ष का मार्ग 
दोनों विपरीत सार्ग हैं । शरीर की चौबीस घंटे ख़ुशामद 
करते हुए भी शरीर अपनी उसकी भी बात मानता नहीं 
है, तो भी जीव विचारता नहीं हे । जेसे काल पाकर बाल 
आपसे आप काले से सफेद हो जाते हैं । काल पाकर दांत 
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आपसे आप दुट जाते हैं गिर जाते हैं। कल पाकर शरीर 
का चमडा शिथिल होकर ऊ्ुरियाँ पड जाती हैं। यह सभी 
अचस्थएँ आत्मा चाहता नहों है और हो जाती हैं तो भी 
विचार करता नहीं है कि शरीर की सुन्द्रता में मेरी सुन्दरता 
नहीं है, परन्तु आत्मीय गुणों की. सुन्दरता से मेरी सुन्दरता 
है एवं शान्ति है । यद्द विचार न दोने का मूल कारण 
मिथ्यात्व भाव अथोत्‌ जीव तत्व की भ्रूल कर अजीब तत्व 
को अपना अथोत्‌ अजीव तत्व में अपना अस्तित्व मानना 
यही संसार की जननी है | इसलिये संसार से ग्रक्त चाहना, 
जीयों को अजीव-तत्व का ज्ञान कराना सर्च प्रथम जरूरी 
है | अजीद तत्व का ज्ञान नहीं होने से अजीब तत्व की 
सब क्रिया की अपनी क्रिया मानता है। मैं वोलता हूँ, 
में चलता हूँ, में खाता हूं, इत्यादि जीव और पृद्धल की 
मिली हुई क्रिया को अपनी क्रिया मानता है | आत्मा की 
क्रिया आत्मा के प्रदेशों का हतन चलन होना चही मात्र 
आत्मा की क्रिया हे जिसक्रिया में शरीर मात्र निमित्त है, 
ओर शरीर की हलन चलन क्रिया पौहलिक क्रिया 
है, वह आत्मा की क्रिया नहीं है, परन्तु क्रिया में 
जीव तो मात्र निमित्त हे । निमित्त नैमित्तिक अवस्थाका 
ज्ञान नहीं होने के कारण जीव की क्रिया फो तो 
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जानता ही नहीं हे ओर पौद्नलक शरीर की क्रिया 
को अपनी क्रिया मानकर दुःखी हो रहा है। शरीर में से 
समय समय में अनंत पुद्लल परमाणु निकलते हैं और 
अनंत आते हैं यह सब क्रिया आत्माकी इच्छा से'नहीं 
होती है सहज होती है तो भी मिथ्यात्व के कारण जीच 
समानता है कि मैं शरीर को चलाता हूं, मेरे बिना शरीर चल 
नहीं सकता, यह तो मात्र मिथ्या कल्पना है । जब शरीर 
में लकवा लगता है तब जीव शरीर में तो है तबः शरीर को 
क्यों नहीं चलाता है ? विचार तो कर अब शरीर वयों 
नहीं चलता है ९ शरीर को चलाना जीच का कार्य नहीं 
है | संसार अवस्था में तादात्म्य सम्बन्ध से देखा जावे तो 
जीव उपयोग ओर योग दो ही काय कर सकता है । उप- 
योग का अर्थ पुन्य-पाप भाव तथा चीतराग भाव और 
योग का अथ अआत्त्मा के प्रदेशों का स्पर्श सस्पन्द अर्थात्‌ 
हलन चलन होगा ये दो कार्य छोडकर जीव तीसरा काये 
कभी भी कर नहीं सकता हैं। ये दोनों ही आत्मा की 
अवस्था हैं, और यदह- दोनों अवस्था को जीच की अचस्था 
मानना सम्यक्‌ ज्ञान है, और शरीर की अवस्था को 
आत्माकी अवस्था मानना मिथ्या ज्ञान हैं । 

शुंका-अजीब तत्व और अजीव द्रव्य में क्या भेद है? 
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समाधान--जीव द्रव्य के साथ में संयोग सम्बन्ध से 
पौद्लिक रचना रहे उसीका नाम तो अजीब तत्व है क्योंकि 
संसारी अवस्था में वद्दी जीव द्रव्य को अवस्था हो जाती 
है जिस अवस्था के साथ में जीव का जन्म सरण का 
सम्बन्ध है और जिसके' साथ जीवका संयोग सम्बन्ध 


नहीं है ऐसे पोद्लिक पदार्थ अजीब द्रव्य हें यह दोनों 
में भेद हे ।-- 


आआश्रव तत्व-आश्रव दो प्रकारका होता है । 


१-चेतन आश्रव २-जड आश्रव । जिसको शास्त्रीय भाषामें 
भावाश्रव ओर द्रव्याश्रव कहते हे । 


चेतनाश्रव--जिस प्रकार आममें रस, रूप, गन्ध 
ओर स्पश्शे नामके शुण हैं उसी प्रकार आत्मा में ज्ञोन दर्शन 
चारित्र, सुख, क्रिया, श्रद्धा, अवगाहना, अज्याबाध, सत्मत्व 
अगुरुलघु, निष्क्रित्व, ओर योग आदि अनेक, 
गुण हैं। जेसे आम में रस, रूप, गन्ध, स्पशें आदि गुण 
स्व॒तंत्र परिणमन करते हैं ऐसे ही आत्मा में सब गुण स्वतंत्र- 
परिणसन करते हैं। कोई भी गुण किसी भी गुणके 
आधीन नहीं. हे । जेसे स्पश गुण की शीत, -उष्ण अवस्था , 
बदलती है, ऐसे ही आत्मा के गुणोंकी अवस्था बदलती 
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है । जब आत्मा पौहलिक द्रव्य कर्मों के आधीन होकर 
अवस्था बदलता हे उसी अवस्थाका नाम आत्माकी 
वेभाविक अवस्था है, और जब आत्माके गुण आत्म 
द्रव्य के ही आधीन दोकर अवस्था धारण करते हैं उसी 
अवस्थएका नास स्वाभाविक अवस्था है । आत्मामें योग 
नामके गुणकी भी दो अवस्था होती है । जब तक योग 
नासका गुण पोद्धलिक द्रव्यकर्म के आधीन अवस्था घारण 
करता है तब तक उस गुण की कम्पन अवस्था रहती है, 
इसी कम्पन अचस्थाका नाम चेतनाश्रव है ओर जब योग 
गुण पौद्धलिक द्रव्य कर्म के आधीनपना छोड, आत्म 
द्रव्यके आधीन होकर अचस्था धारण परता हे उस समय 
योग नोम के शुण की अकंप अवस्था रहती है, उस अकम्प 
अवस्थाका नाम आश्रव रहित शुद्ध स्वामाविक अवस्था दे । 

योग नामके गुशकी पेसाविक अवस्था (१३) तेरहवों 

गुणस्थानके अंत तक रहती है, अर्थात्‌ आश्रव तेरहवें 

गुणस्थान तक रहता है, अथोत तेरहवें गुणस्थान तक 

योग नामके गुणकी कम्पन रूप अवस्था रहती है, और 

चौंदहवें गुणस्थानके पहले समयमें योग नामके गुणकी 

अकम्प रूप अवस्था होजाती है अथोत्‌ चौद॒हवें गुण- 

स्थानके पहले समयमें योग नामके गुयकी शुद्ध स्वाभाविक 

अवस्था होती है । 
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आपगममें आश्रव के (४७) सत्तावन भेद अथोत्‌ कारण 
दिखाये हैं वे आश्रव नहीं हे परन्तु आश्रव होने में कारण 
है । चेतन आश्रवमें जो फारण पडते हैं उन्हें निभित्त कहते 
हैं। जैसे रोटी नियमसे आठे की ही बनेगी, परन्तु रोटी 
बनाने में सगडी, फोयला, अश्नि, चेलन, चकला, जल आदि 
सामग्री की आवश्यकता पडती है इन सबकी निम्ित्त कहते 
हैं । निमित्तका कोई भी अंश रोटी में नहीं जाता है, रोदी 
तो नियमसे आटे की ही पनेगी तो भी नि्ित्त बिना बनती 
नहीं हे । ऐसे ही आत्माके आश्रव होने में पोद्डलिक मन 
चचन काय आदि कारण पडते हैं, लेकिन इन सबके कारण 
में कायका उपचार करके नमित्त की अपे्षास्ते आभ्रव कहा 
जाता हे, परन्तु यथा में चह आश्रव नहीं है, निर्मित्तको 
आधश्रव कहना वह तो मात्र शाव्दिक व्यवहार है। जैसे 
व्यचहारमें वालक लकडी की घोडा कहते हैं, परन्तु यथार्थ 
में लकडी घोडा नहीं हैँ, यद्यपि लक्ड्ी को व्यवहार में 
घोडा बोला जता हूँ तो भी ज्ञान यथार्थ ही होता हे, उसी 
प्रकार धर्म मार्ग में उपचार से कहने का व्यचद्वार है कि, 
आश्व बहुत प्रकार का होता हैं, परन्तु श्रद्धान इतना ही 
फरना कि, आश्रव बहुत प्रकार का नहीं होता है, सात्र 
एक होतो हू, जोकि योग नाम के गुण की फरम्पन अवस्था 
हैं बही आशभ्रव है । 


घर श्री पंचलव्घि 


जडाश्रव-लोक में पृद्गल वर्गणा अनेक प्रकार 
की है, उसमें एक वर्गणा ऐसी है जिसको कामोण 
वर्गया कहते हैं । उस कामौण वर्गेणा का आत्मा के श्रदेशों 
के समीप कर्म रूप अवस्था बनने को आना उसीका नाम 
जड़ आश्रव हे । 


चन्धतत्व-बन्धतत्व दो श्रकार का है । (१) चेतन- 
बन्ध (२) जड बन्ध, जिसको शास्त्रीय भाषामें भावचन्ध 
ओर द्रव्य बन्ध कहते हैं | 


चेतनबवन्घध-आत्मा में अनंत शुण हैं तो मी आत्मा 
के श्रद्धाशुण चारित्र-गण ओर थोग गुण की विकारी 
अवस्था का नाम चेतन बन्ध है । श्रद्धागुण की बिकारी 
अवस्था का नाम मिथ्यात्व है। चारित्र-गुणगकी विकारी 
अवस्था का नाम क्याय है ओर योग-गुण की विकारी 
अवस्था नाम कंपन हैं, इन तीन गुणों की बरिकारी अब- 
स्‍था का नाम बंध हे । 


मिथ्यात्व-मिथ्यात्का सेवन यह जीव अनादि 


काल से कर रहा दे । मिथ्यात्व का सेवन करने के पांच 
कारण प्रधान हैं | (१) एकान्त मिथ्यात्व (२) अज्ञान 


श्री पंचलचब्धि हि ई 
सिध्यात्व (३) विपरीत सिथ्यात्व (७) विनयिक मिथ्यात्व 
(५) संशय सिशथ्यात्व 

झश्न-एकान्त मिथ्यात्व का क्‍या स्वरूप हे ९ 


उत्तर-एकान्त मिथ्यात्व में जीव पदार्थ को सत्‌ 


असत्‌, एक अनेक, नित्य अनित्य इत्यादि एकान्त मान्य- , 
तासे जीव मिथ्या दृष्टि रहता दे क्‍योंकि पदाथ का अनेकान्त 
अथोत्‌ अनंत घमोत्मक है इसका उसे ज्वान नहीं दे । 


आअश्न-अज्ञान मिथ्यात्व का क्‍या स्वरूप है १ 
उत्तर--अज्ञान मिथ्यात्व सें नित्यानित्य विकल्पों से 


विचार्ने पर जीवाजीवादि पदार्थ नहीं है, अतणव सब 
अज्ञांन ही हैं ज्ञान नहीं हे पेसे अभिप्राय का नाम अन्वान 
मिथ्यात्व हे 

प्श्न-विपरीत मिथ्यात्व का क्‍या स्वरूप है ९ 


उत्तर-विपरीत मिथ्यात्व में हिंसा-ज'आ, चौये, 


मेथुन, परिग्रह, राग-इप मोह-अज्ञान इनसे ही ध्रक्ि 
होती है, ऐसी सान्यता का नाम जिपरीत मिथ्यात्व हैं । 


प्रश्न -विनयिक भिश्यात्व का क्‍या स्वरूप है ९ 


ध््छ श्री पंचलन्धि 
उत्तर-विनपिक मिथ्यात्व में लौकिक तथा परलौ- 
किक सुख सभी विनय से ही प्राप्त होते हैं न कि ज्ञान- 
दशेन चारित्र, उपवास आदि क्रशों से ऐसी मान्यता का 
नाम विनयिक मिथ्यात्व है । विनयिक मिथ्यात्व में जीव 
राग में भक्ति करता है, जो पत्थर हो इसेही देव मानता है 
परन्तु भुण में भक्ति नहीं करता है | 
प्रश्न-संशय मिथ्यात्व का क्या स्वरुप है ? 
उत्तर--संशय मिथ्यात्व में सर्वत्र ही संदेह है, निश्चय 


नहीं हैं ऐसी मान्यता का नाम संशय मिथ्यात्व हे | 
..पुन्य भाव में धर्म बुद्धि करना यह मिथ्यात्व है । 
अनादि काल से यह जीव प्रुन्य भाव में ही धर्म मान रहा 
है । पुन्य भाव जो वनन्‍्धन का ही कारण है उसः भाव से 
धर्म की प्राप्ति अर्थात्‌ मोज्ञ की प्राप्ति केसे मिल सकती 
है | जेसे कांदा (प्याज) खाते खाते अश्ृत की डकार चाहता 
है, वह बसे मिल सकती है १ कभी भी नहीं मिल सकती 
है । भक्ति भाव पुन्य भाव हे-ऐसे भक्ति भाव से मोत्त की 
कल्पना करना मिथ्यात्व ही है । 

शृंका--एन्य भावकी परंपरा मोक्ष का कारण तो 


. शास्त्र में माना है ! 
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समाधान--प्ुन्य माच की परंपरा मोक्ष का कारण 
कहा है इसका आप परमार्थ अर्थ न सममे हो | 
शुंका-इसका परमार्थ अथ क्या हे हे 


समसाधान-जैसे पाप छोड़ते छोड़ते पुन्य भाव होता 
है, ऐसे द्वी पुन्य भाव छोड़ते छोड़ते धर्म भाव होता हे, 
परन्तु पुन्य माव करते करते धर्म भाव होता नहीं ऐपे 
परंपरा का अर्थ करना चाहिये | कारण दो प्रकार का होता 
है | (१) सदमाव कारण (२) अभाव कारण । जेंसे ज्वर 
का सद्भाव वह निरोगता का कारण नहीं है, परन्तु 
ज्वर का अभाव निरोगता का कारण है, इसी अकार पुन्य 
भाव रूप ज्वर निरोगता रूप मोक्ष का कारण नहीं है, 
प्रन्तु पुल्य भाव रूप ज्वर का अधाव मोक्ष का करण है। 

पौद्धलिक द्रव्य कर्म के फलमें मिली हुईं देव, मनुष्य, 
तियंच और नारकी रूप संयोगी पयोय फो यह आत्मा 
अज्ञान के क'रण अपनी अवस्था मान रहा है यही 
मिथ्यात्व भाव दे । में घालक हूं, स्त्री हूँ, में प्रुप हूं, में 
देव हूं, में देवांगना हूँ, में तियंच हूं, में नारकी हूं इस्पादि 
जो जो पौहलिक संयोगी अवस्था मिली है, इसी की आत्मा 
मान रहा ह परन्तु मैं ज्ञायक स्वमावी आत्मा हूं, में मनु- 
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ध्यादि नहीं है ऐसी मान्यता होती ही नहीं हैं । इसी कारण 
शराबी पागलमनुष्य के साफिक बोलता हे कि में 
दुबला हूँ. में मोटा हू, में काला हैँ, में गोरा हूँ इत्पादि 
मान कर दुखी होता है यही मिथ्यात्व भाव है इसी का 
नाम पर्याय सृढ जीव है । 


में पर जीवकी सार सकता हू, में पर जीवको बचा 
सकता हूं, में पर जीवकी सुखी दुःखी कर सकता हू', एवं 
पर जीव मुझको सार सकता है, पर जीव झुकको बचा- 
सकता है, पर जीव सुकको सुखी दुःखी कर सकता है 
इस प्रकार जो जो विकल्प करता है वे मिथ्यात्व भाव हैं, 
क्योंकि सच जीच अपने आयु कर्म के नाशसे मरते हैं, सब 
जीव अपनी आयु कर्म के उदय से ही जीवित रहते हैं । 
कोई भी जीव किसी भी जीवको आयु नहीं दे सकता 
है| कोई मी जीव किसो भी जीव की आयु नहीं लूट सकता 
है। आयु पूरी हो जावे तो तीर्थंकर देव में भी शक्ति 
नहीं हे कि पर जीव की बचा सके | यदि जीच की आयु 
बाकी है तो इन्द्र की ताकत नहीं है कि बह पर जीवको 
मार सके | इसी प्रकार सब्र जीवों की खुख या दुश्ख का 
सयोग अपने २ साता असाता के के उदयसे ही मिलता 
है । पाप के उदय आने से चाहे जितनी संभाल रखे तो भी 
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बाह्य सामग्री का नियम से वियोग होगा ओर; पुन्य के 
उदय होने मात्र से ही वाह्य सामग्री मिल सकती हे इस 
प्रक'र की श्रद्धा न होने के कारण जीव भिथ्यार्दाष्टि चना 
रहता है । 


देव मेरा कल्याण कर सकता है। गुरु की हूपा 
हो जावे तो मेरा कल्याण दो जावे यह सच मिथ्यात्व भाव 
हैं। देव गुरु कोई भी पर जीवों का कल्याण नहीं कर 
सकता है तो किसी देव गुरु और धर्म की श्रद्धा किये 
बिना कल्याण होता भी नहीं है । अपना कल्याण तो 
अपने से ही होता है, पर जीव अपना कल्याण कर देवे 
ऐसी धारणा मिथ्यात्व की ही है । महावीर धन देता दे, 
पुत्रादि देता हे इस भावना से महाचीरजी जाना यह सब 
मिथ्यात्व भाव हैं | शिखरजी से अनंत जीव मुक्ति में पधारे 
हैं इसी कारण शिखरजी का कंकर कंकर पवित्र है ऐसी 
भावना सिथ्यात्व की दे । शिखरजी पूज्य नहीं है चह तो 
पृथ्वीकायिक एकेन्द्रिय जीव है वह कैसे पृज्य हो सकता 
है, परन्तु शिखरजी से जो घ॒ुनि महाराज मोक्ष पधारे हैं 
उन मुनि महाराजों के शुण्णों की पूजा की जाती है जिसका 
सात्र आरोप शिखरजी में उपचार से दिया जाता है। जेंसे 
समवशरण में श्री तीथंकर देव विराजमान हैं इसी कारण 
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समवशरण की महिसा है, परन्तु तीथंकर देव विना 
मात्र समवशरण की महिमा नहीं हे ऐसा समचशरश तो 
देव भी माया से बना सकता है | तीथंकर देवकी महिमा 
न आधबे और मात्र समव-शरण की महिमा मानना मिथ्यात्व 
भाव है | तीर्थंकर देव के सु्णों की जय ध्यान में न आधे 
ओर मात्र समवशरण की जय बोलना वह तो मिथ्यात्व 
भाव है । इलचे की कढाई की महिसा नहीं है महिमा तो 
कढाई में जो हलवा है उसी की है परन्तु कढाई की मद्दिमा 
आती है वह मिथ्यात्व भाव है। देव गुरु शास्त्र हमारा 
कल्याण कमी भी नहीं कर सकते हैं । श्री बिनेन्द्र देव का 
तो फरमान है कि मेरी सेवा करना छोडकर जो मार्ग दिखाया 
हैं उस पर चलो । परन्तु हम स्वयं उसो मोक्ष मार्ग पर 
चलें नहीं तो जिनेन्द्र देचों में मी शक्कि नहीं हैँ क्रि वह 
पर जीवोंका कल्याण कर सके ऐसी धारणा न द्ोचे तन 
तक जीव मिथ्याचष्टि ही है | 


पर पदर्ण्य को अच्छा बुरा मानना मिथ्यात्व भाव है 
क्योंकि संसार के कोई पदार्थ अच्छे उरे नहीं हैं, मात्र 
जीव अपनी निजकी पनाई हुई कल्पना से पर पदार्थ में 
अच्छा चुरा की कल्पना कर दुःखी हो रद्दा है । जिस पदार्थ 
फो आज अच्छा मानते हो उसी पदाय की जीच फर 
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खराब मानता है। जिस- विष्वाकों आप खराब मानते हैं 
उसी विष्टा को खकर प्रेम से खाता है | जिस गाली को 
आप खराब मानते हैँ, उस-माली को झुसराल में आप 
अ्रम से सुनते हो । जिस देवकी मृर्ति को-आप अच्छी मानते 
हो ठसी मूर्तिका अन्य जीव खण्डन करता हैं, इससे सिद्ध 
हुआ कि संसार में कोई मी पदार्थ अच्छा बुरा नहीं है तो भी 
जीव इसमें अच्छे वरे की कल्पना करता हे यही सच 
मिथ्यात्व भाव हैं । 

कथधाय--आत्माको कसे उसीका नाम कयाय हे । 


अथोत आत्माकी दुखमें ड/ले उसीका नाम कपाय हैं | 
कपाय के भेद असंख्यात लोक प्रमाण दें ठो मी उसीको 
(१३) तेरह मेद में सर्भित किया गया है | (१) क्रोध (२) 
मान (३) माया (४) लोभ (५) हास्प (६) रति (७) अरति 
(८) भय (£) शोक (१७) जुशाप्सा (ग्लानि) (११) स्त्रीके 
साथ रमरणा करनेका भाव जिसको पुरुष वेद कहते हैं (१२) 
स्त्री वेद (पुरुष के साथ रमण करने का भाव )। (१३) 
नपू सकवेद (स्त्री पुरुष दोनों का साथ रमण करनेका भाव) 
इस प्रकार तेरह प्रकारकी कपाय हें ।यह सथ भाव 
आत्माकी दुख देने वाले है । इन्हीं. भावोंका स्थयाग करना 
उसीका नाम प्रत्याख्यान हैं । कपाय चार प्रकारकी कही 


0 
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जाती हैं ॥ (१) अनन्तानुवंधी कष्राय (२) अप्रत्याख्यान 
कषाय (३) प्र्याख्यान कपाय (७) संज्वलन कपाय। तीत्र 
क्मायका नाम अनन्तानुबंधी, मन्द कषायका नाम अगप्रत्या- 
रूपान, मंदतर कवायका नाम प्रद्याख्यान और मंदतम 
कंषायका नाम संज्वलन ऐसे बहुत जीव मानते हैं परन्तु 
उनकी यह मान्यता मिथ्यात्व सहित हे। अनन्तानु 
बन्धी कपायमें भी परम शुक्र लेश्या होती हे ओर संज्वलन 
कषाय में पीतादि लेश्या होती है ओर अप्रतद्याडयान कपाय 
में सी परम कृष्ण लेश्या होती है इससे सिद्ध होता है कि 
कपषाय की तीजन्नताकी अपेक्षा ये चारों ही कवाय के मेद नहीं 
हैं, परन्तु पर पदार्थों में सुखकी कल्पना करावे और आत्म 
के कल्याणकी ओर रुचि न होने दे अथोत स्रूपाचरण 
चरित्र न होने दे ऐसी कषाय का नाम अनन्तानुवन्धी 
कपाय हे | पर पदाथों में से रुचि हटकर आत्मामें रुचि 
हुई है परन्तु एक देश चारित्र रूप कपाय जोडनेका भाव न 
होने दे ऐसी कपायका नाम अग्रत्याख्यान कपाय हे। 

एक देश त्याग करने दंवे परन्तु सकल सैँयम न होने 

दंवे ऐसी कषाय का नाम प्रत्याख्यान कपाय है | सकल 

संयम होने दचे परन्तु संपूर्ण बीतराग भाव न होने देवें 

ऐसी कपाय का नास संज्वलन कपाय है | अथात बीतराग 

आदब के धात की अपेक्षाये चारों ही कपाय हें । 
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अनन्तानुबंधी कषाय--अनन्ताउुबंधी कपाय वाला 

जीव पर पदार्थों में ही सुख है ऐसी ऋलपना कर डसी की 
इकट्ट करने में ही अपने पुरुफथे को लगाता हे एवं 
अनिष्ट सामग्री दुःखका कारण हे ऐसी कल्पना से उन्ही 
पदार्थों को दूर करने के लिये पुरुषार्थ कर रहर हे | संसार 
के कोई भी पर पदार्थ इशनिष्ट नहीं हे ऐस! ज्ञान उस जीबको 
नहीं होने से पर पदार्थों से इशनिश्ट कल्पना कर दुःखी हो रहा 
है । जिसने एक पर-पदाथे में इष्ट बुद्धि करी ऐसे जीवने 
अनंत पर-पदार्थ होने से अव्यक्त रूप में अनंत पर-पदार्थों 
में इष्ट बुद्धि करी ही हे ऐसी कृषाय का नाम अनन्तानु 
बंधी लोभ है । जिपने एक पर पदार्थ में अनिष्द कल्पना 
की है ऐसे जीवने अनन्त पर-पदार्थों होने के कारण अव्यक्त 
रूप से अनंत पर-पदार्थों में अनिष्ट कल्पना की ही है - 
ऐसी कल्पना का नाम अनन्तानुवंधी क्रोध दे । अनन्तानु 
बंधी कपाय बाला जीव व्यवहार से देव गुरु ओर व्यवहार 

धर्म की श्रद्धा करता हे | भ्रावक्र मुनि का व्यदद्दर आचरख 
जेसा जिनेन्द्र देवने कहा हे ऐसा दी पालन करता है परन्तु 

तो भी अब्यक्त में पर-पद्ाथ को दृष्टानिष्ट नियस से मान 

रहर है । जिसमें व्यवहार चारित्र का पालन करता है 

उसमें ही अपना वह कल्याण समझता है परन्तु चही 
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चारित्र मात्र संसार सुखका कारण हे ऐसी उसकी मान्यता 
होती ही नहीं है । ऐसी चढ़ कपाय मन्द करता हे कि 
घानी में पीस डाले तो सो मुखसते आवाज भी न निकाले । 
शरीर का चमडा उखांड कर नमक छोडे तो भी दुश्मन 
पर क्रोध नहीं करता है । ऐसी बाह्य में प्रद्तत्ति होते हुए भी 
आत्मा का ज्ञांन नहीं होने से मिथ्यारृष्टि ही रहता है । 
अनन्तालुबंधी ऋषाय वाला जीव ग्यारह अंग और नो यू 
तक का ज्ञान प्राप्त कर लेता है परन्तु आत्मानुभव न 
होने के कारण उस को व्यवहार सम्यग्दष्टि कहा जाता 
है ऐसे व्यवहार सम्यर्डष्टि की वाणी छुनकर अन्य जीच 
सम्यम्डब्टि बन सकता है | ऐसा व्यवहार सम्यम्दष्टि जीव 
बाह्य में नग्न दिगम्बर मुनि की अवस्था घारण कर आगमा- 
सुकूल २८ (अठाईस) सूलशुण का पालन करता है। 

बाईस परिषको आगमानुकूल जीतता हे। देव, मनुष्य 
वियच द्वारा आए उपसर्ग को यथाथे सहन करता हैं 
रति सात्र कपाय नहीं करता हे तो भी अभ्यंतर में खत्म 
मिथ्यात्व रूप भाष रह जाता हैं । जिस का भाव उसके 

ज्ञान में नहीं आता हे वही खत्म मिथ्यात्व का भाव मात्र 
केवल ज्ञान गम्प है जिस कारण से ऐसे महान तपस्वी 

श्रुनि को द्रब्यलिंगी मनी कहा जाता है। कैसा हे वह 


श्री पंचलब्धि पड 
द्रृव्यलिंगी मनी शीतकाल में नदी के तट पर आशधन 
लगाकर बेठकर- ध्योन मद्रा में स्थित रहता है 
उष्णकाल में परत के शिखर पर मध्याह्न में कायोत्सगं का 
आतापन करता है ।वषों ऋतु में पेड के नीचे बठकर ध्यान 
करता है। साधारण जीयबों की शक्ति नहीं है कि चह पह- 
चान जावे कि यह द्रव्य लिंगी हे ऐसी - मदन तपस्याका 
करने वाला है । परन्तु जो मुनि २८ (अठाईस) मूल शुण 
यथार्थ पालन करता नहीं हैं | पांच इन्द्रिय के विषय से 
जीत गया है, शीत काल में शीतका परिसह जीतने की 
शक्ति नहीं होने से एक वेलगाड़ी जितना घास ओढता हे 
बाह्य में नम्न होने वाले ऐसे मुनि को द्रत्य लिंगी न कहा है 
सात्र चेपधारी कहा हे । ऐसी -अचस्था अनन्तानुबंधी कपाय 
में सी हो सकती हे अनन्तानुत्ंधी कफ्सय में भी असं- 
रूपात लोक प्रमाण भेद होते हैं | सप्तम नरक के नारकी 
के भी अनन्तानुयंधी कपाय होती है और नोवें ग्रेवेयक के 
अहमिन्द्र देव को भी अनन्तानुवंधी कपाय हो सकती है 
तो भी दोनों जीचों में कपाय की तारतम्यता में महान 
अन्तर है इसी प्रकार अनन्तानुवंधी कपाय में भेद जानना | 
अपत्याख्यान कृषाय--अप्रत्याख्यान कपाय वाले 
जीर में नियम से उपसम सम्यगूदशन, लयोपशम सम्पगदर्शन 
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ओर कज्ञायक सम्यगदर्शनकी प्राप्ति हो जाती है जिस 
कारण से उप्तीको अन्नती सम्यग्‌दृष्टि कहा जाता है। इय 
कपाय चाले जीवका चतुर्थ शुणस्थान होता है । इस कपाय 
में असंख्यात लोक हमाण भेद होता है । अप्रत्याख्यान 
कपाय वाले जीवमें उतरूणए् कृष्ण लेश्या एवं परम शुक्र 
लेश्या रूप के भाव होते हैं । इस कपाय चाले जीवमें पर 
पदार्थों में इट्टानिएकी श्रद्धा नहीं हे परन्तु इसकी यह श्रद्धा 
है कि संसार के कोई भी पदार्य सुख दुःख के कारण नहीं 
हैं परन्तु मेरा ही राग भाव दुःखका कारण है और मेरा 
ही वीतराग माव मात्र सुखफ्रा कारण हे | ऐसी श्रद्धा 
निरंतर कार्य करती ही है | अप्रत्याड्यान कषाय वाल! 


जीव बुद्धि पूर्वक त्रस स्थावर जीवोंके मारने के भावका 
त्याग नहीं कर सकता है जिस कारण उसको अन्नती 
सम्पग्‌ददि कहा जाता है | अप्रत्याख्यान कपाय वाले जीव 


के, शूद्र के द्ाथकाा जल पीनैका भाव, वाजारकी मिठाई 
आदि खानेका भाव, बिलायती दवा ओपधि आदि खानेका! 
भाव, नल (टोंटी) के जल पीनेका माव को संपूण रीति से 
त्याग नहीं कर सकता है परन्तु सद्य, मांस मधु ओर पंच 
उदम्बरादि फलों को जिनमें साक्षात त्रस देखने में आते हें ऐसे 
पदार्थोका से पूर्ण री|त से त्याग कर देता है | अप्रत्याख्यान 


श्री पंचलब्धघि छछ 


कपाय वाले जीवसे संकलपी हिंसा होजाती है-जेसे 
विभीषणने निरफ्राधी दशरथ राजा तथा जनक राजा पर 
अपने बन्धु रावण के प्रति रागके कारण शख्र चलाकर 
घात किय। ऐसे घात करनेका भाव संकल्पी हिंसा हे । जैसे 
भरत महाराजा तीन लडाइयों में अपने लघु आता बाहुबली 
से हारगये तब कपायके आवेशमें अपने निरफपराधी भाई 
बाहुबली पर चक्र चलादिया यह संकल्पी हिंसा का भाव 
है | अग्रत्याख्यान कषाय वाले जीचों के श्रद्धाकी अपेक्षा 
सप्त प्रकारका भय नहीं है क्‍योंकि वे जानते हैं कि द्रव्य 
सत्‌ रूप हे अथोत जिसका तीन कालमें नाश नहीं होता हे 
परन्तु उसका चारित्रमें सप नियमसे है। अग्रत्याड्यान 
कपाय बाला जीव सप्त व्यसनका संपूर्ण रीति से त्याग नहीं 
कर सकता है जेसे युधिष्ठिर महाराजने ज्ञआ खेला । 
अप्रद्माख्यान कपाय चाले जीव से मायाचारीका भी सेवन 
होजाता है जेंसे श्रीरामचन्द्रजी ने सीतोजी को कहाकि आप 
तीर्थक्षेत्र के दर्शन के लिये पघारो और इस आइड में 
सीताजी को एकाकी जंगल में छोड देनेका आदेश अपने 
सेनापतिकी दिया यह भाव मायाचारी का ही है । अप्रत्या- 
ख्यान कपाय चाला जीव अष्ट मृलगश॒ुणों को अतिचार 
सहित पालन करता है परन्तु अतिचार रहित पालन नहीं 


घर श्री पंचलच्धघ 


/्द 


कर सकता है | अप्रत्याख्यान कपाय वाले नारकी जीथों में 
तो विशेष कर संकल्पी हिंसा होती हे | 


अनन्तानुधन्धी कपाय में जिस जीवने मनुष्य तियच 
ओर नरकायु वांधली है, वाद में अनन्तानुबन्धी कपायका 
अमावकर अग्रत्याख्यान रूप कपांय हे तो वह जीव नियम 
से भोगभूमि में ही जावेगा परन्तु बिदेद क्षेत्रमें सीधा नहीं 
जाता हे क्योंकि विदेह च्षेत्रमें सीधा अनन्तानुबंधी कपाय 
वाला ही जीव जन्म लेता है । अप्रत्याख्यान कपाय बाला 
जीव पहले नरकसे आगेके मरकमें जन्म नहीं लेता हैं । 

अग्रत्याख्यान कपाय वाला जीष, भवनवासी, व्यंतर 
ज्योतिष्क देव तथा दूसरी नरक प्रथ्वी से सप्तम नरक एृथ्ची 
में, सर्च विकलेन्द्रिय में और ख््री वेदों में नियम से जन्म 
नहीं लेता दे । 

अग्रत्थाख्यान कपाय में बिना छाना जल एवं रात्रिमें 
चारों प्रकार के आहार लेनेका भाव हो सकता है । 

प्रत्याख्यान कषाय-प्रत्याख्यांन कपाय वाला जीच 
अष्टमूल शु्ों को नियम से अतिचार रहित पालन करता 
है तथा सप्त व्यसनका त्याग संपूर्ण रीति से करता हैं तथा 
जल बिना छाने कमी भी पीनेका माय नहीं होता दे । रात्रि 
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में चार प्रकारके आहार खानेका भाव होता ही नहीं हे । 
प्रत्याख्यान कपाय में नियम से संकल्पी हिंसा का त्याग हो 
जाता हे परन्तु,स्थावर जीयों की विवेक पूर्वक हिंसा हो जाती 
है। इस कपाय के तीब्रोदय में त्रस जीवों की आरंथी 
उद्योगिनी और पिरोधी हिंसा होजाती है । प्रत्याख्यान 
कपाय के भो असंझू्पात लोक प्रमाण मेद हैं तो भी उसके 
ग्यारह भेदों में समास किया जाता हे, जिस भेदके नाम की 
प्रतिमा कही जाती है। १-दर्शन प्रतिमा २-चश्रत प्रतिमा 
३-सामायिक प्रतिमा ४-पोषध प्रतित॥ा ४-प्रचित्त भच्षण 
त्याग प्रतिमा ६-रात्रि झुक्कि अनुमोदना त्याग प्रतिमा पुरुषों 
के लिये, और खत्री के लिये द्विम मैथुन संबन त्याग प्रतिमा 
७-ब्रह्म चये प्रतिमा ८-आरंम त्याग प्रतिमा &£-परिग्रद्द 
त्याग प्रतिमा १०-अनुसति त्याग प्रतिमा ११-उच्छिए- 
हार ध्याग प्रतिसा | प्रथम प्रतिसाधारी के जितना संचर 
होता दे इतनाही संवर ग्यारहदीं अतिमा धारी के होता दे 
संदर में भ्ेद नहीं हे परन्तु निजेरा में महान सेंद हैं। पहली 
धतिमा से छूटी प्रतिमा तक जघन्य पद है। सप्तम प्रतिमां से 
नो थीं प्रतिमा तक मध्यम भेंद हैं और दणशवीं ग्यारहवीं 
प्रतिमाघारी श्राचक्र का उत्हएं भेद हे । 


बल श्री पंचलच्चि 


दर्शन यतिमा 
धश्न--दशन प्रतिमा का क्या स्व॒रूप हें £ 
उत्तर-अप्रत्याख्यान कषाय वाला जीव, श्रावक के 


आठ घमूलगु्णों की अंतिचार सहित पालन करता हैं. परन्तु 
जब प्रत्याख्यान कपाय रूष भाव होता हैं तब वद्द अष्ट मूल- 
गुणों को अतिचार रहित पालन करता है | इस कपाय में 
अमयोदित घछ्व॑ स्थावर अभय पदार्थ खाने का माव होता 
ही नहीं है। इस कपाय में बाजारू शकर बूरा भी खाने 
का भाव होता ही नहीं है । बिना जामन से जमाया हुवा दही 
में से अष्ट पहर बनाया घत मात्र लेने का भाव होता 
है परन्तु विशेष दिन को जमाया हुआ दही में से निकाला 
घृत लेने का भाव होता ही नहीं हे । 

शुंका--अभच््य अथोत्‌ अमयादित पदार्थ का कया 
स्वरूप है ९ 

समाधान-अम्च्य पदार्थ दो प्रकार हैं। (१) स्थावर 
अमच्य (२) त्रस अभय | इन दोनों अमकों में महान 
अंतर है | जिस प्रकार सर्वज्ञ दीतराग देव और स्वर्ग के 
देवों में अन्तर है इतना दी अन्तर इन दोनों प्रकार के 
अभच्यों में हे । 


शी पचलच्थि ६ न 
शूंका-स्थाचर अमच्य किसे कहते हें ९ 


समाधान-जिस बनस्पति में अनन्त जीव राशी हैं 


अथोत्‌ जिसको साधारण जीव-राशी अथौत्‌ निगोद जीव 
राशी कही जाती है-जेसे कंद मूलादि एवं जो वनस्पति 
खाने से अपने शरीर में बाधा आने की शंका दे ऐसी 
चनस्पति-जेसे अजानफल, वहुबीनाफल, जिसमें नशा 
उत्पन्न करने की शक्ति हे क्षीरफल, भांग, अफीम आदि 
नशाके पदार्थ सत्र अमक्ष्य पदार्थ हैं ऐसे पदार्थ खाने का 
भाव उदासीन श्रावक नहीं करता हे ९ 

शुंंका-त्रेस अमच्य किसकी कहते हें ९ 

समराधान-जिससमें प्रत्यक्ष त्रस जीव देखने में न आचे 
परन्तु अआप्गम प्रमाण हें ऐसे पदाथे एवं जिसमें त्रस जीव 
की काय हो ऐसे सब पदार्थ अमच्य कहे जाते हैं । जैसेः-- 

कच्चे जल को छानने के बाद उसमें दो घडी तक 
त्रस की उत्पत्ति नहों होती है ऐसा जल दो घडी बाद अ मच्य 
है । कच्चे जलकी साधारण तप्त करले अथवा लॉग, सॉफ 
आंदे मशालों से उसका रंग बदला जावे तो चह जल छ 
घंटा अथात्‌ दो पहर बाद अमच्य है। जो जल छातनने के 
चाद बहुत हो उच्ाला जावे ऐसा जल अब्ट पहर बाद 


६० श्री पंचलबिधि 
अभच्य है | जल की चार पहर की मर्यादा नहीं होती है | 
अधघहन वदी १ से फाल्शुण सुदी १४ तक आटा एवं 
धनिया, मिर्च आदि पिसे दुए मसाले की मयोदा सात दिन 
की.है । चेत्र बदी १ से आषाढ शुक्ला १५ (पूनम) तक आठादि 
की मयादा ४ पांच दिन की है। श्रावण वदी १ से कार्तिक 
शुक्रा १४ (पूनम) तक आटादि की मयादा तीन ३ दिन की 
- है इसके बाद बह पदार्थ अभच्य है । 


रोटी, दाल, खिचडी, भात, तरकारी आदि की मयादा दो 
पहर की अथोव्‌ छह घंटे की है। पुडी, घुजिया, पूवा, परांवठा 
आदि की मयोदा चार पहर की है ! कठोर ( पोसरी ) पुडी 
सेव आदि जिसको खाते समव दाल की साथ आवाज हो 
ऐसे नमक्रीत की मादा २४ घंटे की है | जि मिठाई में 
जल या दूध हो ऐसी मिठाई की मयाौदा २४ घंटे अर्थात्‌ 
अष्ट पहर की है | जि्त मिठाई में जल एव -दूध नहीं है 
मात्र घृत, शकर शुद्ध एवं आठा ही हो ऐसो पिठाई की 
मयोदा आठदे की तरह ७-५-३ दिन की हे । 


बाजारू मील की शक्कर या गुड तो अभज्ञ ही है परन्तु 
सांठे में से रस अपनी आंख के सामने निकाल कर उसी 
को छानकर उसी का घुड या शक्कर लकड़ी या कोयला 
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जलाकर बनाया जाधे तो वह शकर या गुड शुद्ध हे उसकी 
सयादा जब तक रस चलित न होजावें तब तक की है | 


पापड, आचार आदि की मयौदा २४ घंटेकी अथात्‌ 
अष्ट पहरकी है । के 


गाय, सैंस बकरी आदि के थन शुद्ध जल्लसे घुलाई 
करने के बाद आंख के सामने -निकाले हुए दूध की तुरन्त 
छानकर दो घडी के भीतर गरम किये हुए दूधकी मयोंदा 
२४ घंटेकी है | ऐसे दृधकी बिना जामन से जमाये हुए 
दही की मयोदा जिस दिन दूध जमाया हे उसके दूसरे दिन 
तक मात्र की है | ऐसे दहीकी बनाई हुई छाछूकी मयोदा 
१२ घंटे की है | ऐसी छाछ में से निकाले हुए मवखन 
(लोनी) की तुरन्त तपाकर बनाये हुए थध्वत्त को उदासीन 
श्रावक लेता है ऐसे छतकी सयोदा जब तक उसकी गन्ध 
रूपादि न बदल जाये तब तक ही है । 


दरिया के पानीका चना हुवा नमक अभच्य हे मात्र 
संघा नमक उदसीन थ्राचक लेते हैं । 


धानी (कोल्हे) को प्रासुक्क जलसे घुलाई किये बाद 
तिलादक को शोधकर अपना प्रासुक जलके किये हुए व्यवहार 
से निकाला हुआ त्तेल मच्य है (घाजारू तेल अमच्य है) ऐसे 
तेलका रूप रसादि बदल जावे तो वह अभमच्य हो जाता है | 


धर श्री पंचलचब्धघि 


इसी प्रकार ब्रिलायती दवा एवं देशी अमर्यादित 
आओपधि एवं आहारादि खानेका भाव प्रत्याख्यान कपाय 
वाले जीवों में होता ही नहीं है, क्योंकि अप्रत्याख्यान 
नामकी कषपाय के अभाष में वही जीव महान उदासीन बन 
जाता है । 


दूसरी बत प्रतिमा 
प्रश्न--वत प्रतिमाका क्‍या स्वरूप है १ 
उत्तर-जो उदासीन श्रावक पांच अशुत्रत धारक होवे, 
तीन ग़ुखत्रत तथा चार शिक्षा सहित होवे, वह ब्रती 
श्रावक हे । कैसा है चह वती-भ्रावक ? दृढचित्तवान है जो पाप 
भाव से भयभीत हे । 


अहिंसाणुत्नतका स्वरूप-जो भ्रावक त्रस जीबोंको 
मन वचन और काय द्वारा मारनेका भाव नहीं करता है न 
दूसरे के द्वारा ही घात कराता है, और जो दूसरे जीव घात 
करते हैं उसे अच्छा भी नहीं मानता, ऐसा अहिंसाखुब्रती 
श्रावक है। फैसा है वह श्रावक्र ? व्यापारादि कार्यों में दया 
सहित जिसकी प्रवृति है अर्थात्‌ ऐसा व्यापार चह नहीं 
करता है जिसमें मद्दान हिंस। हो । जेसे कत्लखाना खुल- 
वाना, मिलें चलचाना, चमडादि का व्यापार करना, जंगल 
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के ठेकेदार घनना। लकडी कोयलादि का व्यापार करना 
लोह/का व्यापार छुरी, कटारी, तलवार, रिवालवर, बंदूक 
मशीनगन, बम आदिका घ्यापार, हलवाईका व्यापार होटला- 
दिकका व्यापार । हेअर कटिंग सैलूनादिकका व्यापार । सावुन 


का कारणाना आदिका व्यप्पार, मांस मर्दितश आदि खो 


सछलियों का व्यापार, आचएादिकका व्यापार करनेका 


भाव होता ही नहीं हैं । व्यापार आदि आदोमेटिक कायों में 
जो हिसा होती हे जिसका उसीकी दुःख है. जो अपनी निदा 
करता है ओर छंणा पू्वेक गुरु के पास अपने पाप रूप 


भावको प्रकटकर प्रतिक्रमण आलोचना और प्रयश्वित्तादि 
करता है 


ब्सरा सत्याणुत्नत--उदासीन श्रावक की स्थूल 


आठ बोलनेका भाव होता ही नहीं है | जो हिंसा का चचन 


बोलनेका भाव नहीं होतः है। जो कठोर वचन निष्ठुर वचन 
प्रकी चुगलीका वचन, प्रकी शुद्य बात खोलनेका 
जिसकी मोव दोता ही. नहीं है। जो स्व-परको हितरूप, 
प्रसाण रूप, से जीवॉकी सुख देनेवाला सद्धमेंकी प्रभावना 


करने वाला वचन बोलने का ही जिसका भाव होता हे । 


तीसरा अचोयौणुत्रत-षिना दिये हुए दूसरे के 


द्रव्य की लेने का माव दी नहीं होता है । वहु मूल्य की 


' ध्छ श्री पचलच्धि 


वस्तु को अल्प मूल्य में लेने का भाव नहीं होता है । जो 
कपट से । लोभ से, मस्न से ओर क्रोधरसे परद्रव्य फो लेने 
का भाव नहीं करता हे ऐसे श्रावक तीसरे अचोर्याणुत्॒त 
के धारक हैं । 


चोथा अह्मचर्याणुत्नत-अपनी बिवाहित् स्री या 
विचाहित पुरुष के सिवाय सब स्त्रियों या पुरुषों को विकार 
भाव से नहीं देखता हे । जो भ्रावक स्त्री के देह को अशुचि- 
सय जान उसके रूप लावन्य में मोदित नहीं होते हैं । जो 
पर स्त्री को माता बहन ओर पूत्री तुल्य मन, चचन, काय 
से जानता है। जो स्वस्त्री में संतोष करता है, जिस के 
साथ भी तीत्रकाम वश विनोद क्रीडा रूप प्रच्ृति न करे 
परन्तु ओषधि रूप में जिसका सेवन करे ऐसा श्रावक अह्म- 
चर्याणुघ्रतघारी कहा जाता है । 


पांचवा परिग्रह परिमाण अखाुब्रत-जो भ्रावक 
आवश्यकता की कम करते हुण जीवन भर के लिये 
सरावश्यकता अज्तुसार दश प्रकार के परिग्रह का परिमाण 
करले उसीका नाम परिग्रह परिमाण अखुब्त है । दश 
प्रकार के नाम ये हैं (१) जमीन (२) मकान (३) सोना 
(४) चांदी (५) जेवरात (६) गाय मेंस, घोडादि (७) दासीदास 
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(८) अनाज (६)-पीतल आदि के बतेन, फर्नीचर इत्यादि 
(१०) कपडा बिछोना आदि | 


प्रथम दिगविरति गुणन्त-जीषन भरके लिये 
अपनी त्याग छत्ति के अनुसार पूर्ष आदि सभी दिशाओं 
की सयोदा निश्चित करके उसके बाहर धर्म कार्य के 
सिवाय अन्य निमिच से जाने आने आदि रूप किसी 
प्रकार का ज्यापार-हिंसादि नहीं करना उसी का नाम 
दिग्विरति गुखवत है। इस बतमें एक बार स्वीकृत दिशाओं 
की मयोदा को कालान्तर में घटाया तो जा सकता है परन्तु 
बढाने का भाव तो होता ही नहीं है । 


दूसरा अनर्थद््‌णड विरति ग्रुशन्नत-प्रयोजन के 
बिना होने चाला निरर्थद विकल्‍प का नाम अनर्थद्रड 
फहलाता है ऐसे विकल्पी-भावों फा त्याग फरदेना अनर्थ 
दण्ड पिरति गुणतत है। अनर्थदुण्ड के विकल्प पांच 
भकार के होते हैं / १) अपष्यान (२) पापोपदेश (३) 
प्रभाद्वयों (४) हिंसाप्रदान (४) दुशश्रुति श्रवण । 


अपध्यान का स्वरूप-दसरे के दोषों को ग्रहण 
! करने का भाव, परका धन-लक्ष्मी की वांछा करना, परकी 
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स्‍त्री का राग भावसे विकार से देखना तथा परका झगड़ा 
देखने में आनंद मानना यह प्रथम अपध्यान नाम का 
अनथे दण्ड है। 


पापोपदेशुका स्वरूप-खेती के काम में सलाह 
देना, पशुका व्यापार करने में सलाह-रास्ता दिखाना, व्यापा- 
रका रास्ता दिखाना, जुआखाना कैसा बनवाना, इनकम- 
टैक्स से कैसे बचजाना, जगात से केसे बचजाना इत्यादि 
के विधय में रास्ता दिखाने का भाव पायोपदेश नामका 


अनर्थदण्ड हे । 


प्रमादवर्या का स्वरूप--निम्रयोजन एंथ्वी 
खोदना | जल मिरादेना अथात्‌ स्नानमें दो चार बालटी जल 
गिराना, नल के नीचे बेठकर स्नान करते ही रहना, बिना 
प्रयोजन अमि जलाते ही रहना, निष्प्रयोजन हवा खाना, 
इलेक्ट्रिक पंख! चलाते रहना, चच्ती जलाते रहना, बिना 
प्रयोजन वनस्पति को छेदन मेदन इत्यादि करना यह 
ग्रमादवयों नामका अनर्थद्‌खड है । 


हिंसादानका स्वरूप--बिलाव आदि हिंसक नीवोंका 


पालन करना, कुल्हाडी आदि. मांगने से देना, खेती के 
कामके लिये दूसरे जीवॉकी फावडा, कुदाली, आदि 
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देना। छुरी, कटार, तलवार, रिवालवर आदि हिंसाकारी 
उपकरण दूसरे जीवोंको मेठमें देना । साधु कहलाने वाले 
जीवों अथवा परिग्रह महात्त के पालन करने वाले जीवोको 
साबुन, घडी, चश्मा, फाउनटेनपेन, चटाई, कपडे आदिका 
दान देना यह सब हिंसादान नामका अनर्थंदण्ड हे ९ 
दुःश्चुति का स्वरूप-णकान्त बादियों के -बनाये 
हुए कुशास्रोंका तथा हास्य कोतृहल करनेवाले नोवेल- 
शास्त्रों तथा वशीकरण मंत्र जंत्रादिक के शास्त्रों, तथा 
स्त्रियोंकी कुचेश दिखाने वाले कोकशास्त्रों आद्दिका 


पढना-छुनना ओर ऐसे शास्त्र दूसरे जीवॉको दान में देना 
ये सब दुश्रुति नाम का अनर्थदण्ड है। 


य्ेपांच प्रकारंके अनर्थदुण्ड आत्मा को दुखमें डुबानेवाले 
हैं । ऐसे अनर्थेदण्ड के जो भ्रावक त्यागी हैं वे ही अनर्थदणड- 
विरति शुणवतके धारी हैं। 


तीसरा भोगोपभोग परिमाणख गुणन्त-- 
- उदासीन भ्रांवक अपनी शक्ति एवं परिग्रह की मयादा जान 
भोजन, तांचूल, चद्ध आदिका प्रमाण-मयोदा करे । जो 


आत्मा प्राप्त वस्तु का त्याग करता है उसी की देवों का इन्द्र 
भी प्रशंघा करता हैं, तथा जो अप्राप्त वस्तुक त्याग करता 
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है, वह इतना श्रशंसा को प्राप्त नहीं है। मोजन, पानी 
माला आदि भोग वस्तु हें और बिछोना चारपाई, वस्रभूष॑ंण 
स्री, आदि उपभोग हैं। इनकी निरन्तर आवश्यकता को कम 
करते हुए परिमाण करते रहना भोगोपभोग परिमाण नामका 
गुणव्रत है | आज में इतना रस छोडकर आहार लेऊंगा | 
में आज इतनी वार जल पीऊँगा। में आज इतना ही 
कपडा, गदना पहन गा। में आज स्रीका भोग नहीं करूंगा 
इत्यादि की मयादा कर ही लेना चाहिये। चोके में अनेक 
सामग्री बची है तो भी इतनी मयादा करके में मात्र आज 
दाल-रोटी ही लेऊंगा । दूध छोडफर खीर ओर माचा खालेना। 
मीठा छोडकर किशमिश छुआरे का हलवा खालेना, । श१ 
छोडकर खोपरे को लड़ खालेना । नमक छोडकर मीठा 
बनानेका आदेश देना यह त्याग नहीं है यह तो छल दे । 
ऐसा त्याग तो अपनी ही आत्माको ठगता है । 


प्रथम सामायिक शिक्षान्नत-- 

सामायिक करने में चेत्र, काल, आसन, मन-हुद्धवा 
बचनशुद्धता और कायकी शुद्धता रखना यह तो धामायिक 
की सामग्री हे। जहां घोंधघाट न हो, जहां बहुत लोगोंका 
आवागमन न हो, जहां डॉस, मच्छर चींटी अ्रमर आदि 
शरीरके बाधाकारक जीव न हों ऐंसी थ्रुमी-क्षेत्र सामायिक 
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करने योग्य है । प्रभावकाल, मध्याह्व काल ओर अपराह्म 
काल इन कालोंमें दो दो घडी काल सामायिक करने योग्य 
है ऐसा गणधरदेव ने कहा है। पर्यकासन अथवा खड्- 
गासन रहने कालकी मयोदाकर, विषय में इन्द्रियोंका 
व्यापार न होने देना परन्तु जिस चचनमें एकऋ!ग्रचित्त 
अथवा अपनी आत्माके शुण पयोय के चिंतवन में, अथवा 
प॑चपरमेष्ठि की मक्ति में या जाप में एकाग्र चित्तकर कायो- 
त्सगैकर, हरश्तकी अंजली जोडकर, अपनी आत्माका चिन्तवन 
करना और सर्व प्रकारके साध्य योग का त्याग करना 
इसीका नाम व्यवहार सामायिक शिक्षात्रत हे, निग्रेंथ 
सामायिक तो अनन्तानुबंधी एवं अप्रत्याख्यान कषायके 
अभाव रूप वीतराग माव प्रगठ हुवा है, चही है । सामायिक 
के काल में हाथ पेर आदि शरीरके अवयबों को निश्चल न 
रखकर व्यर्थ ही चलाते रहना, नींदका कोॉंका लेना, कभी 
कमरकी सीधी करना ओर कसी झुका देना तथा कमी 
आंखोका खोलना ओर कभी बन्द करना आदि व्यवहारों से 
सामायिकमें अति वार लग जाते हैं जिसकी कायदुष्प्रनिधान 
नामका अतिचार कहा जाता है । सामायिक के काल में 
गुनसुनाने लगना इत्यादि अतिचारका नाम -चचन 
दुष्प्रनिधान है। सामायिकके कालमें मनमें अन्य विकल्पोंका 
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हो जाना, किसीका भला घुरा विचारन लगना | व्यापारका 
गृहस्थीका विचार आज्ञाना इत्यादि अतिचार का नाम 
मन दुष्प्रनिधान है | सामायिक में उत्साह का न होना 
अर्थात्‌ सामायिक का समय होने पर भी योग्य कालमें 
समायिक में न बेटना एवं सामायिक में चित्त न लगाना 
जैसे तेसे काल पूरा करना इस अतिचारका नाम अनादर 
नासमका अतिचार है | सामायिक में चित्तन लगाने से पाठ 
घोलते बोलते भूलतगान , हधरका उधर बोल देना, यह भी 
सामायिक्र का अतिचार है जिसको स्मृत्यनुपस्थान नामका 
अतिचार कहा जाता है। इस अतिचार को लगाने के 
लिये अतिचार दिखाया नहीं हे परन्तु इतना अतिचार 
लगाने वाले जीवको सामायिक में रुच है तो एक दिन वह 
नियम से सुधर जायगा । परन्तु ये दोष समककर जो 


सामायिक्र करना छोड़ देगा उस जीचकी सुधरने का भी 
अवकाश नहीं है । 


दूसरा प्रोषधोपवास नामका शिक्षात्षत- 


५ उदासीन भ्रावक्र पक्ष के अष्टमी-चतुर्दशी दोनों ही 
पर्षे के दिन में स्नान विलेपत आशभूषण स्री-संसर्ग सुगंध 
धुप-दीप आदि भोगोपमोग की वस्तु का त्यागकर वैराग्य 
पावना सहित आत्माको सुशोभित कर उपवास अथोत्‌ चारों 
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प्रकार का आहार खाने के भावका त्याग अथवा एक खुक्कि 
वा नीरस आहार ले चेत्यालय, साधुनिवास, उपवास ग्रह 
आदि एकान्त स्थान में धर्म कथा करते हुए समय बिताना 
उसी का नाम प्रोषधोपवास शिक्षातत है । 


तीसरा देशविरति शिक्षात्रत- 

उदासीन श्रावक्र दिगूबिरति गुणवत में जो दुशों 
दिशाओं के जीवन मरकी मर्यादा की थी उस मयांदा में 
कपायकी निन्वत्ती के लक्ष से एवं वाह्य पाप हिंसादि की 
निवृत्ति के लक्षसे नियम पूर्वक अध्चक दिन, मास आदि 
याप प्रवृति के लिये जाने आने का मयोंदा में घटाता जावे 
उसीका नाम देश विरति शिक्षात्रत है । 


चोथा अतिथि संविभाग नामका शिक्षात्रत- 
उदासीन श्रावक उत्तम, मध्यस, जघन्य इस प्रकार तीन 
प्रकार के पात्रों को दातार उत्तम पात्र नम्म दिगम्बर गुनि 
को नवधा भक्ति से और अन्य पात्रों को उसके पद के अनु- 
कूल भक्ति-पूषंक अपने निजके लिये जो आहार 
बनाया है उसमें से ही दान निल देवे उसीका नाम अतिथि 
संविभाग नामका चौथा शिक्षातत्त हे । नवधाभक्तकि इस 
प्रकार की होती है। (१) पडगाहना उच्चस्थान (३) 
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पादप्रत्ालन (४) पूजन (४) प्रणाम-(चंदना) (६) मनशद्टि' 
(७) वचनशुद्धि (८) कायशुद्धि (६) आहारपान शुद्धि | 


दान चार प्रकार का है (१) आहारदान (२) आओोपध- 
दान (३) अभयदान (४) ज्ञानदान ; चारों प्रकार के दान 
उत्तम हैं तो भी सर्वोत्तम ज्ञानदान ही है जो दान अनंत 
संसार के दुःख के काटने को शस्त्र समान है | 


सल्ल खना मरणु--उदासीन त्रती श्रावचक समाधि 
पूचेंक सरना चाहता है | ऐसा श्रषक जीवन के अन्तिम 
कालमें सल्न खना व्रत को धारण करता है | मली प्रकार से 
काय ओर कषाय का कृश करना सल्ले खना कही जाती है। 
जीवन के अन्त में जब यह प्र/णी देखता है कि मेरी यह 
पयोय छूटने वाली है तथ वह शरीर से तथा दूसरे परि- 
चारों से अपना ममत्व-रोग घटाने का प्रयत्न करता हे 
परन्तु यह बात सहज साध्य नहों है किन्तु इसके लिये 
घड़े भारी पुरुषाथ' की आवश्यकता है | इसके लिये इसे 
कुंइम्नर आदि से समत्व घटा'कर अन्त में देह, आहार और 
परिग्रह का त्याग करता हुआ आत्मष्यान में अपने को 
लगाता है तब कहीं समाधि पूषंक मरण प्राप्त होता है । 
यह जत मरण से पूर्च भरण तक लिया जाता है इर्सालये 
इसी को मारणान्तिकी सल्लेखना कहते हैं । अपनी शक्कि 
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देखकर प्रथम आहार ओर परिग्रह का त्याग करता हे। 
पीछे क्रम से आहार छोडकर मात्र दूध-लेता है और दूध 
छोडकर मांत्र छाछ लेता हे। छाछ का त्याग कर मात्र 
जल लेता है, शेष में जल छोडकर सरण पर्यत उपचास कर 
लेता है । यह व्रत घुनि और श्राचक दोनों के लिये 
धतलाया हे | 


तीसरी सामायिक प्रतिमा-उदासीन श्राचक तीन 
बार नियम पूंषेक सामायिक करे उसमें प्रमाद फो न आने 
दे | सामायिक में बारह आजत्ते सदित, चार प्रणाम सहित 
प॑च परमेष्ठियों को नमस्कार करता हुआ प्रसन्त हे आत्मा 
जिसका ऐसा वीर धीर श्रावक दृढ चित्त होकर क्रायोत्स्ग 
कर अपने शुण पयोय की चिन्तवना करे या देव शुरु 
ओर धर्म दी चिन्तवना करे या सामायिकादि पाठ 
शान्त चित्तसे बोले या पंच परमेष्ठी का जाप कर 
सावद्य योग का त्याग कर व्यवहार घसमंध्यान में 
समय व्यतीत करे । यह स।मायिक भी व्यवृह।र सामायिक 
है इसमें भी जीवों की अनेक प्रकार का ,अतिचार 
लगजाठा है दो भी धमोत्मा जीव उस अतिचार 
को, छोडने का प्रयत्न करता है ओर सामायिक के 
प्रति अनादर भाव नहीं करता है। सामायिक शिक्षा 


छ्छ श्री पंचलदिय 


ब्रत में सामायिक प्रयोगरूप अनियमित रूप में होजाती 
थी परन्तु सामायिक्र प्रतिमा में नि.्मित रूफ होती ईं 
इतना ही इसमें भेद हैं । 


फोषध प्रतिझा का स्वरूप-ऐसा उदासीन श्रावक 
शक्ति होवे तो जीवन भर एक वार आहार जल लेनेकी ' 
प्रतिज्ञा करे यह उत्तम रीति है | यदि यह न बन सके तब 
वक्त में दो वार अथोत्‌ अधमी और चतुर्दशी का नियम पूर्वक 
उपवास करने की जीवन पर्यन्त की प्रतिज्ञा कर ले। सप्तमी 
ओर त्रयोदशी के दिन में दोपहरके वाद जिन चेत्यालय 
में जाकर शास्र खाध्याय में दिन व्यतीत कर संध्या समय 
सप्मायिकादि नित्य क्रिया-कर्म कर चार प्रकार के आहार 
का त्यागकर उपवास ग्रहण करे । ग्ृहस्थी का से प्रकार के 
सांवचययोग का त्थाग कर व्यवहार धर्म-ध्यान पूर्वक सब्तमीं 
और त्रयोदशी की रात्रि व्यतीत करे ओर अष्टमी चतुर्दशी 
के प्रातः सामायिकादि नित्य क्रिया-कर्म से निहय होकर 
सार दिन घर्मध्याझ में अथोत्‌ शास्त्र स्वाघ्याय,घर्म की 
चचो आदि में व्यतीत करे | संघ्या समय भी सामायिकादि 
नित्य नियम से निव्त्त होकर स्मरी राति भी धम ध्यान में 
व्यतीत करे। नवमी व पूर्रिमा के दिन प्रात में सप्रमायि- 
कादि क्रिया से निव्रत्त झेकर जिन पूजनादि विधान में 
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व्यतीत करे | छोजर के समय तीन प्रकार के पात्रों का पड- 
गाहन कर उन्हीं की आहारादि दान देकर स्वयं आहार 
करे | इसी प्रकार के जीवों की भाव-क्रिया का नाम प्रोषध 
प्रतिमा है। जो उदासीन श्रायक आरंध का त्याग कर 
उपवास करता है वह जीव घहुत्त भवों के बांधे हुए कर्मों 
का नाश करता है परन्तु जो जीच उपचाप्त कर घर कार्य 
में यह व्यवसाय में ही दिन ज्यत्तीत करता डे | इस तरह जीवन 
में आह्मर मात्र का ही त्याग करने से तथा विषय कंषाय 
- और सावध योगका त्याग न करे तो चंद उपवास 
र्ंघन मात्र ही है। ऐसा लंघन-रूप उपबास से कर्म की 
, निर्जरा -नहं होती है | यहां फर्स की निजेरा कही है परन्तु 
डुपवास से आत्सीय निर्जरा नहीं होती दे मात्र पुन्य वन्‍्ध 
ही पडता है। । | 


सचिक्त त्याग प्रतिसा का स्वरूप-स्चित्त त्याग 
ग्रतिमाधारी उदासीन क्षाचक्र का सचित्त वनस्पति खाने का 
भाव होता ही नहीं परन्तु उसे नियम से प्रासुक चनस्परकि 
खाने का भाव होता है । इतना इसमें राग राव का अभाव 
होता है यद्यपि वह श्रायक्र अपने हाथ से ही सचित्त चन- 
स्पति को प्रासक बनाता है | बनस्पति प्रासुक चनाना त्याग 
नहीं हुआ है मात्र सचित खाने के भाव का त्याग हुवा है। 
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शुंका-ठतब वह उदासीन आवक क्या चनस्पति के 
के जीवों को मार कर खावेगा ९ 
समाधान-थयह आपकी भाषा द्वी कठोर हिंसा-युक्त 


है, जैसे माता को माता न कहकर पिता की जोरू या पत्नि कहना 
विवेक शूल्य है। वनस्पति के जीवों को मार कर 
खाने का भाव नहीं हे परन्तु वहां तो तीव्र खाने के राम 
का अभाव होता है जिसकी विवेक वाली भाषा में प्रासुक 
आहार खाने चाला कहा जोता है । जैसे एक त्रती तथा 
दूसरा अव्रती मनुष्य बाहर गांव जा रहे हैं। उन दोनों को 
बहुत ही छुधा एवं प्यास भी लगी है | एक गांच में पहुँचते 
दी खाने का पदार्थ खोजते हुए उन्हें बाजार में ककडी 
मिली । जिसको सचित्त का त्याग नहीं है वह मलुष्य तो 
तुरन्त सचित्त ककडी खाने लगा और कच्चा जल पीने 
लगा परन्तु जिसको सचित्त का त्याग है वह जीव जब तक 
ककडी आसुक न होवे तबतक वह जीव अपने खाने के 
भाव को रोकता है। यही तो भावों में महान फ़के दे ! 
भाव के फर्क में आप देखते नहीं हो और जीवों की भार 
कर खाता है यद् कहना महान सूर्खता और सूढता है। 

शंका-जिस जीप के हरा-कचा आलूका त्याग है वह 
उसे सुखाकर खा सकता है ९ 
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समाधान-दूसरी वनस्पतियों प्राखुक्ष कर न खाना 
ओर मांत्र आलूको प्रासुक-अर्थात्‌ सुखाकर खाना यह तो 
तीन राग भाव है । जहां तीत्र राग भाव है वहां धर्मक्री 
गन्ध भी या भाव भी नहीं है | धमोत्मा-जीव ऐसा छ॑ल 

“ करता ही नहीं । 

, शंका-जैसे अदरख एवं आलू दोनों ही अनंतकाय 
हैं । अनन्त जीवकी जिसमें हिंसा होती द्॑े। ऐसे:एक ,ही 
जातिके शेते हुए सोंठ तो खाते हैं इसी प्रकार खूखा आलू 
खानेमें क्या दोष है ९ 

समाधान-सोंठ खानेके रागमें भोर छूखा आलू 
खाने के राग में महान अन्तर है। सोंठ' तो ओषधि की तोर 
से खाई जाती हैं, जब छखा आलू खानेके आद्वार की तौरसे 
खाया जाता है। दोनों राग में महान अन्तर है | छूखा आलू 
खानेका राग तीज पापका ही कारण है. इसलिये धमोत्मा 
जीव ऐसे निकम्मा भाव कमी भी नहीं करता हे । 


सचित्त त्याग प्रतिमा धारी उदासीन श्रावक के जिस 
जिस वस्तुका त्याग है ऐसी सचित्त वस्तु दूसरे जीवोंको 
भी खानेफो नहीं देता है क्योंकि खाने ओर खिलानेमें 
कोई अन्तर नहीं है । कृत कारित ओर अनुमोदना का समान 
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फल, है । जिसने सचित्त वनस्पतिका त्याग कर दिया है, 
उस जीवने अपनी जिह्दा इन्द्रियको जीतकर दया भाव प्रगट 


किया हे क्‍योंकि उसने जिनेन्द्र देवके बचनका पांलन 
किया हे । 


छटवीं रात्रिमुक्ति अनुमति-दिवामैथुन त्याग प्रतिमा- 


यद्द प्रतिमा पुरुष के लिये रात्रि शक्ति अनुमति त्याग 
रूप प्रतिमा है ओर ख्री के लिये दिवस मैथुन सेवन करने 
का त्याग रूप प्रतिमा है । उदासीन श्रावक-भआ्राविका का 
अखणड ब्रह्मचर्य पालन करने का भाव अभी नहीं हुवा है 
जिमसे वे दोनों अभी अन्नह्मचयंका सेवन करते हैं, जो 
संतति उत्पत्तिका कारण है। बालक की उत्पत्ति होने से 
उसकी माता रात्रिमें उस धालक को दूध-जल आदि पिला 
वेगी जिस कारण से स्त्री को रात्रि में चार श्रकार के आहार को 
खानेका त्याग दे परन्तु वह अभी रात्रिमें खिलाने को अज्ु- 
मोदनाका त्याग नहीं कर सकती है । परन्तु वह इतनी 


, उदासीन है कि उसे दिन में अवश्य सेवन करनेका भाव होता 
ही नहीं है । ह | 


पुरुष को रात्रिमें चार प्रकारके आद्वार खानेका त्याग 
तो पहली प्रतिमा में हो चुका था परन्तु निकटके स्नेद्दी 
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जनको रात्रि में खिलानेके रागका अभाव नहीं हुवा था। 
इस प्रतिमा रूप भाव होने से अब अपने निकट के स्नेही को 
भी रात्रिमें खिलादेनेकी' अनुमोदना के भावका भी अभाष' 
हो जाता है ओर विशेष चेराग्य भाव की और बढ़ रहा हे । 


सातवीं ब्रह्मचर्य भ्रतिमा- 


उदासीन श्रावक-श्राविका से अमीतक अन्नह्मचयका 
सेवन होजाता था परन्तु अब ऐपा निर्मेस भाव हुआ कि 
बह अपनी पत्नी के साथमें भी मातः-बहन की तरह व्यवहार 
करने लगा है ।अब अखणड ब्रह्म चयंका पालन करता है । 

अन्नक्षचयय सेवन करनेके भावका जो अभाव हुवा वह 
तो निजेराका भाव हे परन्तु मेरे ब्रह्मचयमें कोई दोष न 
आये इस विषयमें जिस सावधानी का भाव है वह पुन्य साव 
है । बाढ से त्रह्यतयं का पालन करने का भाव: पुन्य 


भात्र हे । 


सातवी प्रतिमा तक के माचमें श्रावक व्यापार आदि 
कार्यकर सकता हे परन्तु वह व्यवसाय न्याय सम्पन्न के 
साथ जिसमें थोडी थोडी भी हिंसा हो ऐसा व्यवसाय करता 
है। आठवीं प्रतिमा के भाव में हन सब अवपस्थाओं के 
भावका अभाव होजाता है । 
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आठवी आरंमत्याग प्रतिमा- 


इस प्रतिमा रूप मावमें उदासीन श्रावक सभे प्रकारके 
आरंभ का त्यागकर देता है। अब ऐसे उदासीन आवक को 
कुएमें से जल भरना, चूल्हा जलाना, चक्की पीसना, पंखासे 
हवा खाना, जमीन आदि खोदना एवं हरित कायको काटना 
सपाट का भाव नहीं होता है । ऐसे उदासीन श्रावक को 
अपने साधर्मीमाई भोजनका निमंत्रण दे जाते हैं उन्हींके 
घर चोके में चदह आदार कर आता है। 


ऐसा उदासीन आवक सर्च प्रकारकी सवारी का अर्थात्‌ 
रेलमें बेठना, मोटर में बैठना, हवाह जहाजमें यात्रा करना 
पलगाडी, घोडेकी गाडी एवं किसी भी प्रकारके जानचर 
पर बेठकर यात्रा करनेका भाव होता ही नहीं । वह नियमसे 


पंदुल विद्दार करता है चह भी विहार इर्या सामति पृथक ही 
करता है । 


शृंका-शात्तमें छुल्लक पदक घारी जीवोने विमानमें 


विहार किया है ऐसा उन्लेख मिलता हे व आप इधर 
मना केसे करते हो ९ ' 


समाधान-चद्द जो उन्लेख है. उसमें तो मंत्रसे 
विमान चलता था जिसमें हिंसाका कारण. नहीं था परन्तु 
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रेलवे, हवाईजद्दाज, मोटर आदि तो तंत्र से अथात््‌ मशीन 
से चलते हैं जो हिंसाकारी उपकरण हैं। रेल से तो मेंसा 
आदि बड़े २ जानवर भी कट जाते हैं। मोटर से पक्की 
एवं जमीन पर चलने वाले संज्ञी प॑चेन्द्रिय बहुत 
जानवरों की हिंसा होती प्रत्यक्ष दिखाई देती हे । ऐसी 
महान हिंसाके उपकरणों का उपयोग धर्मोत्मा उदासीन 
आत्मा कैसे कर सकता है १ वर्तमान में यद्द जो मार्ग दिखाई 
देता है वह छोटे जीवों में ही देखनेमें आता है । 
सच्चा उदासीन भ्रावक्र को ऐसा भाव होता ही नहीं है । 

शंंका-आरंभ त्यागो श्रावक टार्च लाईट एवं लाल- 
टन इलेक्ट्रिक बत्ती आदि जला सकता हे या नहीं १ . 


समाधान-शअभरेरे १ यहतो प्रत्यक्ष हिंसा है। ऐसा भाव 
आरंभत्यागी को होता ही नहीं है | विशेष तो क्या जलती 
हुई लालटेन की बचो कम करने का भी भाव उसे होता 
नहीं है । 

आरंभ त्यागी श्रावक अपना कपडा भी अपने हाथ 
से नहीं धोता है क्योंकि उसके ऐसा भाव होता ही 
नहीं है | 


प्र श्री पंचलच्धि 
शंका-तथ क्या आरंमत्यागी आवक मेला कपडा 


पहनेगा ९ ऐसे मेले कपड़े में तो त्रस जीवकी उत्पत्ति हो 
जांती है । 
समाधान--आरंम त्यागी श्रावक कपडा की घुलाई 
भी स्वयं नहीं करता एवं मलीन वस्त्र भी नहीं पदनता, 
परन्तु गृहस्थी श्रावक ऐसे आरंभ त्यागी श्रावक्र के वस्त्रों 
की प्रासक जल से घुलाई कर यथायोम्य ठाइम पर 
दे जाता है ५ यह तो ग्ृहस्थों का धर्म हे । 
ऐसा आरंभ त्यागी आवक व्यवसायथ का तो त्याग 
कर दी देता है परन्तु अपने पाप में जो पू'जी लक्ष्मी हे 
उसका खद भी नहीं खाता है । अभी उसके पास में धनका 
परिग्रह है परन्तु वह तो मात्र धर्म काये में ही लगाता है | 
नो वी परियह त्याग प्रतिमा-आरं | त्याग प्रतिमा 
थारी के पास में जो धन का प्रिग्रह था जिसे वह शास्त्रादि 
दान में लगाता था, अब परिग्रह त्याग प्रतिमा में एता घन 
भी रखने का भाव उसके नहीं होता है, मात्र अमुक वस्त्र 
छोडकर सभी चीजों का त्याग होता हे । 


ऐसा परिग्रह त्यागी श्रावक यद्ययि निमंत्रण से ही 
आद्दार श्रावक के घर ले आता है तो भी आहार बनाने 


श्री पंचलच्धि मप्र 


में अमी अनुमति देता हे | निमंत्रण स्वीकार करना यह 
भी तो अनुमति ही हे | हमारे लिए उकाली आदि वनवालेना 
इत्यादि कहना भी अनुमति है | हस प्रकार की अनुमति 
का त्याग इस प्रतिमर में होता नहीं है ॥ ॥ 

दसरईीं अनुमति-त्याग प्रतिमा-इस प्रतिमा के 
भात्र में सब्र प्रकार की सावथ की अनुमती का भाव छूट 
जाता है | यह प्रतिमा-धारी श्रावक्र मोजन का' निर्मत्रण 
स्वीकार नहीं करता है क्योंकि निमंत्रण स्वीकारने में तो 
मोजन में जे हिसा होती है उसमें उस की अनुमोदना 
आती हे परन्तु अनुमति त्याग प्रतिमा में उस प्रकार की 
अन्तुमति का भी त्याग हो जाता है । अजुमति त्यागी श्रावकर 
को अब यह भाव द्ोता द्वी नहीं हे कि मेरे लिये उकाली 
बनया लेना । परन्तु मुदस्थ आवक भोजन के समय में 
उसे भक्ति सहित अपने चोके में ले जाकर आहार पान खिला 
देता हे | इस प्रत्विमा में दूसरी बार जल लेकर पीनेझा माव 
डीता ही नहीं है । 

इस प्रकार उदासीन अनुमति त्यागी श्रावक्र अपने लिये 
श्राचकर के घर में चनाया हुवा प्राछुक आहार लेता हें ।यांद 
उसके लिये आहार न चनता तो आवक ऐसे त्यागी को 
आहार के लिये वुल ने को क्‍यों जाता ? इससे सिद्ध होता 


घ्च्छ श्री पंचलब्धि 


है कि अभी भी उस अनुमति त्यागी को उद्दिष्ट आहार का 
दोष लगता ही है। 


ग्यारहवीं उद्दिष्ट आहार त्याग प्रतिसा- 
अनुमति त्यागी उदासीन श्रावक्र में विशेष रूप से 
वेराग्य भावना होती है ओर वद्द सोचता है कि मेरे निमित्त 
से बना हुवा भी आहार क्यों लेऊ? तब वह श्रावक प्रतिज्ञा 
करता हे आज से जीवन पर्यत मेरे निमितत से जो आहार 
बना दोगा वह नहीं लेऊंगा | ऐसा सोचकर मिक्षाचरण 
पूरक ही सन वचन ओर काय से तथा रृत-कारित अनु- 
मोदना जन्य नो प्रकारके दीष रहित जो आहार होगा 
वही अहरण करूँगा | ऐसा आहार न मिलेगा तो उपवासादि 
करू'गा या समाधिमरण करूंगा । ऐसा उदिष्ट आहार त्यागी 
निर्दोष आहार ग्रहण करता है, परन्तु सचिचादि दोधों 
सद्दित ग्रहण नहीं करता है । जो आहार ग्रहण करता है 
चह भी याचना रहित ग्रहण करता दे परन्तु याचना पूर्वक 
नहीं ग्रहण करता हैं। छेसे उद्दिश त्यागी श्रावक में ओर 
भ्राविक्रा में भी दो २ मेद हें (१) छुक्कक (२) ऐलक और 


स्‍त्री में (१) छुल्लचिका (२) अर्जिका | इन दोनों में निम्न 
प्रकार के भेद हैं । 


श्री पंचलब्धि प्र 
चुल्लनक अपने पास में परिग्रह लंगोटी तथा एक चादर 
रखता है ।बद फेची आदि से केश लोंच करावे या अपने 
हाथ से भी केश लोंच करे । वह बेंठकर धातु के पात्र में 
भोजन कर या कर पात्र में भी भोजन करवा है | बाकी की 
क्रिया इसी प्रकार छुलिका भी एक साडी तथा एक चादर 
मात्र का परिग्रद रखती है । ऐलक परिग्रह में मात्र लंगौदी 
का ही परिग्रह रखता है क्‍यों कि उसने अमी तक स्पर्श 
इन्द्रिय को जीती नहीं हे वह केश लोच भी करता है और 
अपने करपात्र में मोजन करता है और वेठकर भोजन करता 
है | ज्ञान पाहुड की गाथा २१ में कहा भी है --- 


दुइयं च उत्तलिंगं उक्किह अवरसावयाणं च। 
भमिक्ख भयेई पत्ते समिदी भासणे मोणेय ॥ 


अर्थ-दूसरा लिग कहिये भेष उत्कृष्ट श्रावक कद्िये 


जो गृहस्य नहीं है ऐसा उत्कृुट श्रावक ताका कहा है, सो 
उत्कृष्ट श्रावक ग्यारहवीं प्रतिमाका धारक है सो भ्रमण करे 
मिज्ञाकारी मोजन करे, बहुरि पत्ते कहिये पात्र में भोजन 
करे तथा हाथमें कऋरे, बहुरि समिति रूप प्रवर्तता भाषासमिति 
रूप बोले अथवा मोन करि ग्रचर्ते । 


श्री पंचलव्धि 


है 
न्श 


अजिका परिग्रहमें मात्र एक साड़ी ही रखती है, एक 
बार भोजनपान करती हैं ओर ऐलक की सब विधिका 
पालन करती हें । 
ेु शृंका--जब रजस्वला हो जावे तब अर्जिंका को मात्र 

एक साडी से कैसे काम चल सकता है ९ 

समाधान--जब अज्िंका की साडी सतल्लीन ही जावे 
तब ग्रहस्थका घर्म हे कि चह दूसरी खाडी अर्जिका को दे। 
उसकी पुरानी साडी अपने यहां ले जावे इसीसे सात्र एक 
साडी से अजिका का काम चल सकता है । छत्र पाहुड में 
गाथाकरने कह। भी हे कि-- 
लिंग इत्थीण्ण हव द्‌ भुंजइ पिंडं सुपयकालम्सि। 
अज्जिय वि एकवस्था वत्थावरणेगा भुंजेइ ॥ 

अथे-ख्री का-अर्जिका का लिग ऐसा है ५ एक काल 
विषे भोजन करे बारंबार मोजन नहीं करे बहुरि अर्जिका 
भी होय तो एक चख्र धारे बहुरि भोर्न करते भी चस्रफे 
आवरण सहित करें नम्न नहीं करे । 

शुंका-म्यारहवीं प्रतिमा धारी श्यवक्र आविका अपना 
चख्र अपने हाथ से ध्रुलाई करें या नहीं ? 


श्री पचलब्धि 2] 


समाधचान-नहीं-वह अपने हाथ से वचश्रकी धुलाई नहीं 
करता है । ऐसा हिसाका आरंमका त्याग मावतो उसे आरंभ 
त्याग प्रतिमामें होजाता हे | इसके वस्रकी ग्रदस्थ घुलाई 
आसुक जलसे कर देता है ओर यहद्दी गृहस्थका धर्म हे । 

शुंका-यदि गृहस्थ उसके वस्र की घुलाई न करे, 
ऐसी अचस्था में वह क्या करे ९ 

समाधान-८रव्य क्षेत्र काल भाव विचार कर ही वह 
प्रतिज्ञा लेता हे ओर जो द्वब्य क्षेत्रकाल भावकां विचार 
किये बिना ही लागी बनजाता है वही औव नियमसे 
अपने पदसे श्रष्ट हो जाता है । अपने हाथ से ग्यारहवीं 
प्रतिमाधारी श्रावक वस्रक्री धुलाई करे तो वह ग्यारहवीं 
प्रतिमा घारी श्रावक नहीं हे परन्तु नाम मात्र का त्यामी है । 

. शुंका-+पारहवों प्रतिमाघारी श्रावक-आविका मोटर 

रेल आदि में बैठकर विहार कर सकता हे या नहीं ९ 

समाधान -यह तो मात्र हिंसाका उपकरण हे। 
ऐसे उपकरण में बेठकर विहार - करनेका भाव उत्कृष्ट 
श्रावकको होता ही नहीं | ऐसा काये तो आर॑भ त्यागी प्रतिमा 
धारी श्रावक्र भी न करे तो उत्कृष्ट श्रावक कैसे कर सकता 
है । यदि वह ऐसे उपकरण का उपयोग करे तो मानना 


न्८ श्री पंचलब्थि 


चाहिये कि वह यथार्थ में उत्कुट श्रावक नहीं है परन्तु 
मात्र नाम धारी है । 


शंका-ऐलक कुल्लक आदि टाचे लाइट का उपयोग कर 


सकता है ? वर्तमान कालमें बहुत उत्कृष्ट पदके धारी ठा्व- 
लाइट रखते है तो क्‍या यह उचित है ? 


समाधान--यह तो निरगल प्रव्वति है | आर्चलाइट ता 


हिसाका ही उपकरण है और ऐसा उपकरण जब आरंभ 
त्याग प्रतिमा धारी नहीं रख सकता हे तब ऐसा उत्कृष्ट 
ल्यागी केस रखेगा । 


संज्वलन कथषाय-संज्वलन कपाय वाले आत्मा 
में त्रस ओर स्थावर जीवों को विराधने का भाव होता ही 
नहीं । हिंसा करने का भाव, झूठ चोलन का भाव चौरी 
करने का भाव, मैथुन सेवन का भाव एवं किंचित भी फरिग्रह 
रखने का भाव होता ही नहीं | इससे कारण से जिसका वाह्म 
लिग नम्न दिगंबर हे ओर अभ्यन्तर में भी बिंचित कपाय 
करने का भाव नहीं है | जिसको अन॑ठाशुबन्धी अप्रत्या- 
खरूयान ओर प्रत्याख्यान कपाय के अभाव में वीतराम द्शा 
का अनुभव हो रहा है । मात्र वर्तमान में संज्वलन कपाय का 
चेदन दे परन्तु इस कपाय के अभात्र का पृरुषार्थ कर रहा 


श्री प॑चलच्धि ््ः 


है ।'संज्वलन - कपायवाला आत्मा जब गम्न 'करता'है तथव 
चार हाथ जमीन' सोघकर ऐसे 'पुन्य भाष 'से चलता है कि 
- उसके द्वारा 'कोई भी जीव का घात न होजावे । इतना मूंमि 
सोधनका/ उपयोग निरंत्तर “रहता है ।'जिसंके 'पास में मात्र 
जीवकी दया के लिये मयूर पिच्छेका, शोच के उपकरण 
रूप जल रखने के लिये काठ”का कमणडलु ओर -ज्ञान के 
उपकरण के लिये केषल शास्त्र है जिसको उठाने! में 
रखेने में भी महान दयामयी उपयोग  है'। जिसकी भाषा 
सत्य और हितमित वचन रूप निकलंती है, जिसकी भाषाः में 
न कड॒ता है' ओर न' कठोरत्तो देखने में आरती हे ।आसंक शुद्ध 
आहार सेने 'रूप पाप भाव “होता है परन्तु वहां भी समरत 
प्रकार के दोष तथा अंतराय -टाल बर लेने के 'भांव हीते .ऐसे 
जो नियमंसे श्रतपरिसंख्यान वनाम के तपरूपी 'पुन्थः भाव से 
ही निकलते हैं'वे कमी भी आहार “की याचना करते नहीं । 
ऐसा :शान्त 'निर्मेल परिणामःहे। जिसको 'टड्ी जंगल 
में जांने-का ही 'भाव/रहता है परन्तु अपने ' लिये बनाये 
हुए टट्टी' पर!में जाने का 'माव-होता 'ही चहीं-हे १! जिसेमें 
देव-मनुष्य और: तिय च द्वार। भफियाछांपा उपसगं-की:संह्न 
शक्ति प्राप्त हो चुकी हे ऐसा झंनिराज ' सिंह'इंचिखे 
एकाकी जंगलों में ही विहार करता है, परन्तु जिस प्लुनिःमें 


ध्र श्री पंचलच्घि 


शीतकाल में; जिसकी नदी कें तट पर- ,कायोस्सर्ग रूप में 
रहने/का भाव: होता है, उष्णकाल में पर्वत के शिखर पर, 
मध्याह्व काल में आतापन योग करने का भाव होता है, 
और वां ऋतु में जिसको पेड के नीचे परिषद सहन करने 
रूप पुठयामावः होता हे | धसीः प्रकारः के भाव संज्वलन 
कषाय में होते हैं । 
योगबन्ध-मन. वचन ओऔर' कास क्रे निमित्त से 
प्रदेशों का, कम्पन होते रहना इसी का; नाम योग: बन्‍्ध- है; 
जिसको यथार्थ में आश्रव भी कहा जाता है।'आश्रव बिना 
बन्ध होता ही ज़्हदीं। इस; कारण उपचार से. योग को :घन्‍्न 
भी कहा.जाता है। 
जड बन्ध--जो कामोण वर्गंणा आश्रव में आत्मा'के 
प्रदेश के नजदीक आई थी उसी वर्गंणा का नाम प्रदेश है 
ओर उसी में से ज्ञानावरणादि अष्ट * कर्म रूप और इसकी 
उत्तर प्र॒श्ग॒ति रूप उसी की अवस्था होना उसी को प्रकृत्ति 
बन्‍्ध कहते हे | कक ऐसी अ्रकृत्ति के आत्मा के प्रदेशों के 
साथ काल की मर्यादा रूप रहना इसी को' "बन्ध 
कहते हैं और जन्न उस ,कर्मे' 202 82% हे लग 
आत्मा में जिस प्रकार के. सुख-दुख का वेदन होता. है: उसी 
का नाम अनुभाग बन्ध है ऐसी चार प्रकार: की कामोण 
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बर्गणा की अवस्था हो जाना उसी का नाम- ज्ञड वन्ध है ! 
यह सब्र अवस्था जिस- समय में आश्रत् द्वारा कार्माण 
बर्गणा में आई उसी समय हो गई, इसमें समय भेद नहीं है । 
संत्रर तत्व--मंबर-दो प्रकारका है। (१) चेवन सवर 
(२) जड़ संबर । जिसको शास्त्रीय भाषामें भाव संवरः और 
द्रव्य संचर कहते हैं । 
चेतन संचर-अन्ध. के कारण का अभाव होजना 
उसीका नाम यथार्थ में संचर है | बन्ध मिथ्यात्व कपाय 
ओरे योग से पड रहा था इन तीनों भावोंका अमाच होना 
संवर है'। शुणस्थानकी परिपाटी में एक से तीन गुणस्थान 
. मिथ्यात्वक्ी अपेक्षा से हैं ।।चार से दशःगुणस्थान कपाय 
की अपेक्षा से. हैं | इसी प्रकार संचर भी क्रम पूर्वक अथोत्‌ 
प्रथम. मिथ्यात्वका ही संचर. होता है बादमें -कपायकादी 
“ संबर, होता है ओर-शेप- में योगका ही संचर होता है । बादमें 
लघु काल में. आत्मामें मोक्ष तत्वकी" प्राप्ति होतीःडे'। 
मिथ्यात्का संचर किये बिना कपायक्रा संवर करने में. 
आत्मा ने अन्नंतकाल निकाल दिया: परन्तु' मिथ्यात्वका 
संवर हुए बिना कपायका संवर होंता:ही नहीं । यद्दी' ज्ञान 
न होने के कारण, आत्मा मिथ्यात्वक्रा संचर करने पर लक्ष 
देता नहीं है । यही संसारकी जड थी । 


रा 


६२ श्री पंचलन्‍न्धि 
मिथ्यात्व संचर-आत्माका श्रद्धा नामका गुण जो 
अनादिकाल से मिथ्यादर्शन रूप परिणमन करता था उस 
गुणका शुद्ध परिणमन होना कि जिसको सम्यग्दशंन 
इते हैं उसीका नाम मिथ्यात्वकका संचर है। मिथ्यात्व 
अवस्थामें जीवकरी जो त्रिपरीत श्रद्टा थी वही श्रद्धा सम्यर- 
दशन में सत्यभ्रद्धा हो जाती है | सम्यग्दष्टि जीवमें इस 
प्रकारकी श्रद्धा होती है कि पुए्यसे धर्म कमी भी नहीं दोता 
है पुणप नियमपे बनन्‍्धकरा ही कारण है । पत्नी मेरी नहीं है 
मैं तो ज्ञायक स्व्रभावी आत्मा हूँ । पिवा मेरा नहीं है मैं 
तो ज्ञायक स्व॒रभावी आत्मा हूं । माता मेरी नहीं हैं में तो 


ज्ञायक स्त्रभावी आत्मा हूँ । शरीर मेरा नहीं ,द्े में वो 
ज्ञायक स्वभावी आत्मा हूँ। में मनुष्य नहीं हूँ, में तो श्लायक 
स्वभावी आत्मा हूँ। में पुरुष नहीं हूँ में तो ज्ञायक स्वभावी 
आत्मा हूँ । मैं ख्री नहीं हूँ में तो ज्ञायक स्वमावी आत्मा हूँ । 
से बालक नहीं हूँ में ज्ञायक स्व्रभावी आत्मा हूँ। मैं युवा 
नहीं हूँ में तो ज्ञायक स्व्रभावी आत्मा हूँ । में चुड्‌ढा नहीं हूँ में 
तो ज्ञायक स्त॒भात्री आत्मा हूँ। में देव नहीं हूं में तो 
ज्ञायक स्वभावी आत्मा हूं | मैं तियच नहीं हूं में तो ज्ञायक 


स्वभावी आत्मा हूं । में नारकी नहीं हैं में तो ज्ञापक स्वमावी 
आत्मा हूँ । 
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में किसी भी जीवको बचा नहीं सकता हूं सच जीच 
अपनी अपनी आंयुकर्म से ही बचते हैं । में किसी जीवको 
मार सकता नहीं हूँ, सब जीव अपनी अपनी आयु पूरी 
होने से मरते हैं । में किसी जीचको सुख दुःख नहीं दे सकता 
हूँ सतत जीव अपने अपने कर्म के उदयसे ही सुखी 
दुखी होते हैं । मुझकी कोई जीव मार सकता या बचा 
सकता नहीं है क्योंकि शरीरका रहना ओर नाश 
होना आयु कर्म के आधीन है; परन्तु मेरा चेतन्य प्राणका 
नाश कमी भी नहीं होता है, में तो अनादि अनंत हूं। 
घुझको कोई सुखी-द्खी कर नहीं सकता है क्योंकि वाह्य 
सामग्रीका मिलना साता असाता कर्मके उदयके आधीन है 
परन्तु सुख दुखका भाव करना मेरे पर ही निर्भर है ।' 

अहेन्त वीतराग देव या निग्नेन्थ दिगम्बर घ्ुनि शुरु 
भी मेरी आत्मा के! कल्याण नहीं कर सकते हैं, क्योंकि 
मेरा चेतन्य प्राण से वेअत्यन्त विद्न हैं मेरा कल्याण 
अकल्याण करने वाला में ही हूं । 

संसारके कोई भी पदार्थ इृष्ट-अनिष्ट नहीं दें; क्योंकि 
चद्द सब पदार्थ मेरी आत्मासे मिन्न है । दुःखका मात्र कारण 
रागादिक भाव हैं और सुखका कारण मात्र चीतराग भाव है । 
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इस! प्रकारके रूचि 'पूर्चंफऊ मावका नाम मिथ्यात्वका 
संबर है | 


कषायका संवर--पर जीवोंकी मारनेका भाष पाप 


भाव था ओर पर जीवोंको वचानेका भाव पुएय भाव था। 
यह'दोनों भाव तो कपाय भाव हैं। पांच इन्द्रिय के विषय 
इकट्ठा करने का भाव तथा भोगनेका भाव पाप-रूप कपाय 
भाष हैं | अरहन्त वीतराग देवकी सक्तिका भाव-पात्र जीवको 
आदार आदि दान देनेका भाव, शुरुकी भंक्तिका भाव पुएय 
भाव है वह भी बन्धन भाव . हैं | अशुवत अहण करने का 
भाव, महात्त ग्रहण करने का भाव, सर्मितिका पालन करनेका 
भाव, व्यवहार मन गुंप्ि-बचन ग्रुप्ति और काय शुप्तिका 
भाष, दश प्रकारके व्यवद्दार प्नि धर्मके भाव, द्वादश अलु- 
प्रेद्धा भावनाका भाव, एवं-चाईस परिषद लीतंनेका भाव यह 
सभी भाव .पुएय-भावऊ।ं चह भी बन्‍्धन रूप कवाय “भाव 
हैं । व्यवहार शर्म ध्यान रूप आज्ञाविचय अपायविचय 
विपांक विचय और संस्थान विचय रूप चिन्तवन-रूप 
उेएप भाव भी बन्‍्धन रूप कपाय भाव हैं यह सब 
भावषोंका असाव अथवा क्रोध-मान-माया-लोभ, हास्य रति, 
अरंति शोक 'मय जुगप्सा 'प्ुरुषवेद ख्रीपेद भाव ओर 
नथु सकवेदं “भाषका सम्पूर्ण प्रकारंसे 'अमाव-होजाना “यही 
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कपायका संचर है। कपायका संचर भाव ही खुखका कारण 
है या सुख रूप ही हे | 
योगका संवर--आत्म-प्रदेशोंका कम्पन मिठ जाना 
यही योगका संचर है । यह संचर चोदहरयें शुणस्थान के 
पहले समय में हो जाता है बाद में लघु काल में आत्मा 
सर्व कर्मों से रहित होकर अपने अन॑त शुणों की शुद्धता 
हो जाने से सिद्ध पदको पात्ता हे या सिद्ध हो जाता हे । 
जड संवर--जिस प्रकार चेतन संचर तीन प्रकार का 
है उसी प्रकार जड संवर तीन प्रकार का नहीं है । जड संवर 
अनेक शक्ार का है | जितनी जितनी कर्म प्रकृतियों का बन्ध 
रुक जाना उसी का नाम जड संचर हे जेसे पहले शुणस्थान 
के अभाव में १६ प्रकृतियों का घन्‍्ध रुक जाना जड़ संचर 
है। दूसरे गुणस्थान के अभाव में पचीस प्रकृतियों का 
चन्ध रुक जाना दूसरा जड संचर है इत्यादि । 
निर्जरा तत्व-निजेरा दो प्रकार की होती दे। 
(१) चेतन निर्जया (२) जड निजेरा | जिसको शास्त्रीय 
भाषा में भाव निर्जरा और द्रव्य निर्जेरा कहते हैं । 
चेतन निर्जरा-मिथ्यात्व का संचर हुए बाद ही 
चेतन निर्जरा का प्रारंम होता है । यथार्थ में विचारा जायतो 
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चारित्र गुण की अंश-अंश में शुद्धता होना उसी का नाम 
निजेरा है। अथवा आत्मा के गुणों की अंश २ में शुद्ध ता 
दोना निर्जरा दे । श्रद्धा गुण में अश २ में शुद्धता नहीं 
होती हे । क्योंकि श्रद्धा का कायं लक्ष्य बिंदु प्रतीति-विश्वास 
आदि है और लक्ष्य बिंदु अनेक प्रकार का नहीं होता है 
इसलिये श्रद्धा में निजंरा नहीं होती है | चाहे तो श्रद्धा 
असत्य हो चाहे श्रद्धा सत्य हो | इसी प्रकार योग ग्रुय 
में भी चेतन निर्जरा नहीं होती है परन्तु एक साथ में 
इसमें शुद्धता आती है चाहे तो योग गुण कम्पन रूप हो 
चाहे अकम्प रूप हो । परन्तु चारित्र गुण में इच्छाओंका 
एक साथ में नाश नदीं हो सकता है अपितु अंश २ में 
नाश होता है इसलिये सिद्ध होता है कि यथार्थ में नि्जरों 
चारित्र गुण में दी होती हैं | अथोत्‌ अंश २ में इच्छा का 
अभाव होना इसी का नाम चेतन निजंरा हे । 


उपवास आदि बाह्य ओर प्रायश्रवित आदि अम्यंतर 
तपसे नि्जंरा नहीं होती है परन्तु इससे तो मात्र पुण्य 
बन्ध पडता हे क्योंकि तप में अथोत्‌ अनशन में इच्छा का 
अभाव नहीं होता है परन्तु इच्छा दब जाती है अथोद 
आज आहार नहीं करना है परन्तु कल करने का भाव हे | 
इससे शक दिन के लिये इच्छा दब गई हे परन्तु इच्छा का 
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अभाव नहीं हुवा है । जहां २ इच्छा दब जाती है वहां २ 
नियम से पुणय बनन्‍्ध पडता है ओर जहां २ इच्छा का 
अभाष होता है चहां २ निजेरा है । 


शंका--उपचास में एक दिन के लिये इच्छा का निरोध 
छुआ है वहाँ निर्जस केसे नहीं मानी जायगी १ शास्त्र में 
भी लिखा हे कि 'तपसा निर्जरा च । 

समाधान-तपका लक्षण इच्छा निरोध कहा हे घहां 


इच्छा निरोध का अ्थे इच्छा दवाना नहीं कहना चाहिये 
परन्तु इच्छाका जीवन मर अआमाव दोजाना इसी का नाम 
- निज है | जेसे एक सम्यग्धष्ट आत्माने ५० हरी चनस्पति 
खाने का नियमकर धाकी की हरी चवनस्पतिकायका जीवन 
भर त्याग कर दिया 4 जो ५० वनस्पति रखी हे थे सभी 
सहज ही में मिलदी नहीं हैं जिससे उसने विचार किया कि 
इतनी हरीतो मिलती थी तब विना प्रयोनन इतनी हरीकी 
बासना क्‍यों रखनी १ यह समझ कर उसने उन्हीं ५० 
हरी वनस्पतियों में से मात्र १४ खाने की रखकर बाकी के 
३ ५ हरी वनस्पति का अम्चुक सास के लिग्रे त्याग कर दिया। 
अब सोचिए जितनी हरितकाधिक्रका उसने जीवन मर त्याग 
कर दिया है वही वो निजेरा का भाव है और जो ३४ 


श्री पचलव्धि 


>“र्क यिकका असुक मास के लिये त्याग कियाहै वह 

तो पुणय भाचर है; क्योंकि उस भाव में इतने दिन बाद यह 
वनस्पति खाने का माच है । इससे प्िद्ध हुवा कि वह वनस्पति 
खाने के भाव का अभाव नहीं हुवा हे परन्तु अप्लुक मास 
तक बह प्राव दबा छुचा है, उस दबे हुए भाव का नाम चेतन 
पुणय भाव है ओर जो १४ हरितकायिक खा रहा है वह 
तो पाप भाव है | इससे सिद्ध हुआ कि अनशन आदि 
भावों में इच्छा अम्कक दिन तक दव जाती है परन्तु इच्छा 
का अभाव नहीं होता है । इसलिये सिद्ध हुवा कि अनशनादि 
तप से नि्जरा नहीं होती है परन्तु पुणय बन्ध पडता है । 


जब तक आत्मा में सिथ्यात्व का अभाव रूप सम्य- 
रदर्शन भाव रूप संवर नहीं होता है तब तक आत्मा में 
चेतन निजेरा नहीं होठी है | मिथ्यात्व का संवर हुवे पहले 
जितनी इच्छाओं का मिथ्यादष्ट जीव जीवन भर के लिये 
अभमाच करता है उसी अमाव रूप भाव से भी मिथ्यादृष्ट 
की निजेंगा नहीं होती हैं परन्तु मात्र पृण्य बन्ध पडता है। 
इसीसे तो कहा जाता है कि मिथ्यारष्ट का तप हस्थि-स्नान 


जमा ईं क्‍योंकि सम्यन्दशंन हुए बाद ही निर्जरा आरंभ 
होती दें यही तो सम्यन्दर्शन की महिमा है | 
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सम्यन्दशन की प्राप्ति तप से या दान से नहीं होती 
है परन्तु सात्र ज्ञान से ही होती है । मिथ्य।रंष्टि लाखों 
करोडों वर्ष तप तपे; परन्तु इससे मिथ्यात्व का नाश नहीं 
होता है, मात्र पुणय बन्ध पडता है। जेसे नारायण लक्ष्मण की 
पत्नी विशल्या ने पूर्व भव में महान तपश्चयों की थी। अथोत्‌ 
एकमास का उपया ५ एक दिन पार णा इसी प्रकार एक लाख मास 
का उपचास क्रिया। इतने महान तप के फल में इस को यह 
ऋडद्धि प्राप्त हुई कि इस के स्नान के जल से (गंघोदक से) 
मनुष्व को लगी हुई देवीशक्ति भी चली जाती थी। जिस 
प्रयोग से इसने नारायण लक्ष्मण को ग्रच्छा में से देबी- 
शक्ति से बचालिया, परन्तु इतने तप में यह शक्ति आप्त 
न हुई कि विशल्या के मिथ्यात्व भावकोी नाश कर सके। 
यदि विशलया के मिथ्यात्व का नाश होता तो वह स्त्री 
पयोय में कैसे जन्म लेती १ इससे पिद्ध हुवा कि मिथ्यात्व का 
नाश तप से नहीं होता है परन्तु ज्ञान से होता हे। इसी 
कारण विशल्याको इतने तपसे भी निर्जरा न हुई परन्तु मात्र 
पुणय का ही बन्ध हुवा | 


सम्यरदर्शन हुए बाद इच्छा का. अओव होना इसी का 
नाम चेतन निर्जरा है। 
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जड़ निर्जरा-भात्मा के साथ में जो पोहलिक ज्ञाना- 
चर णादि द्रव्य कर्मों का काल की मयांदा पूरी होने से 
अथवा कालकी मर्यादा पूरी हुए पिना अंश अंश में 
आत्मा से अलग हो जाना इसी का नाम जड निजेरा है । 


जड निजरा में दो प्रकार का भेद है | (१) सविपाक 
निजरा (२) अविपाक निर्जरा | -- 

सविपाक निर्जरा-इसको कहते हैं फि ज्ञानावर- 
णादि पौद्लिऊ द्रव्य कर्माका कालकी भर्यादा पूर्ण होने से 
आत्म-प्रदेशों से स्वर जाना उसी का नाम सविपाक निजरा 
है । यह निजेरा सर्च संसारी जीवों को समय २ में हो रद्दी है । 


अविपाक निर्जरा-जो ज्ञानावरणादि पौद्गलिक 
द्रव्य कर्मो का जिन की काल की मयोदा पूरी न हुई है 
परन्तु आत्मा के विशुद्ध भावों से उन कर्मो के काल की 
मयोदा के पूर्व अंश २ में आत्म-प्रदेशों से खिर जाना 
उसी का नाम अविपाक निजेरा है । यह निजेरा मिथ्यादशि 
जीवों के भी होती हे | जेसे जिस काल में मिथ्यादृष्टि के 
प्रायोग लब्धि रूप परिणाम होता है उसी काल में सत्तर 
कोड। कोडी के कर्मों का बन्‍्ध टूटकर अन्त कोडा कोडी 
में आजाता है | यह तो अविपाक निर्जरा है । इस निजेरा 
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से मी आत्मा में शान्ति नहीं मिलती है | यथाथ में नि्जरा 
समयग्दर्शन पूर्वक ही होवे वही निर्जेरा शान्ति का 
कारण हे | 


मोक्ष तत्व-मोक्ष दो प्रकार का है । (१) चेतन मोक्ष 


(२) जड मोक्ष । जिसकी शास्त्रीय भाषा में भाव मोक्ष 
ओर द्रव्य मोक्ष कहते हैं । 


चेतन मोच्षु-आत्सा के संपूर्ण गुणों की शुद्धता 
हो जाना उसी का नाम चेतन मोक्ष है । 


आत्मा और बन्ध का जुदा करना मोच् है । बनन्‍्ध 
का कारण आत्मा के श्रद्धा गुण-चारित्र मुण ओर योग 
गुए की विकार परिणति है । उन गुणों का शुद्ध परिशमन 
हो जाना वही मोक्ष का यथाथे कारण है | 


बंध के स्वरूप का ज्ञान मात्र से ही मोक्ष होता है, 
अथोत्‌ बंध का स्वरूप जानना ही मोक्ष का कारण है, ऐसा 
निश्रयामासी वेदान्त आदि जीव मानते हैं । उनका ऐसा 
मानना मिथ्या है । क्योंकि ऐसा अड्ञमान का श्रयोग है 
कि कर्म से पन्‍्ध पुरुष के स्वरूप का ज्ञान मात्र ही मोक्ष 
का कारण नहीं है क्योंकि सात्र यह नानना कर्म से छूटने हेतु 
नहीं है। जेसे बेडी आदि से बन्द पुरुष के उस बेडी आदि के 
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बंधन के स्वरूप को जानना मात्र ही बेडी आदि 
कटने का कारण नहीं है, उसी तरह कम का बंधन का 
स्वरूप जानने मात्र से कर्म बनन्‍्धन से नहीं छूटता । घंघकी 
चिन्ता भी बन्ध से छूटने का अथोत्‌ मोक्ष का कारण है- 
यह मानना भी मिथ्या है, यहां भी अनुमान का प्रयोग 
ऐसा है कि कर्म वन्‍्धन कर बन्घे हुए पुरुष के उस बन्ध 
की चिन्ता का जो प्रबन्ध है कि यह बन्ध कीसे छूटेगा ! 
इस रीति से मनको लगाये वह मी बन्ध के उच्च भाव रूप 
मोक्ष का कारण नहीं है, क्योंकि यह चिन्ता का प्रबन्ध में 
छूटने का हेतु नहीं है | जेमे बेडी ( सांकल ) से बन्धा 
हुआ पुरुष उस बन्ध की चिन्ता ही किया करे ओर छूटने 
का उपाय न करे तो उस बेडी आदि बन्धन से वह पुरुष 
छूट नहीं सकता । उसो तरह कर्म बन्धन की चिन्ता मात्र से 
मोक्ष नहीं है । कमे बन्धन को छेदना मात्र मोक्ष का 

कारण है । जेसे बेडी ( सांकल ) आदि द्वारा बन्धे पुरुष 

को सांकल का बन्ध काटना ही छूटने का कारण है । ऐसे 

जो पुरुष आत्मा के निश्चय कर निर्विकार चेतन्‍्य चमत्कार 

मात्र तो आत्मा का स्वभाव और उस आत्मा के विकार 

के करने वाला बन्धों का स्वभाव इन दोनों की विशेष कर 

जानकर उस बन्धनों से विरक्त करता है वद्दी पुरुष समस्त 

कर्मो का नाश कर मोक्ष को प्राप्त होता हैं । 
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जड़मोच्त--अनादिकाल से जो ज्ञानावरणादि पौद्र- 
लिक द्रव्य-कर्म आत्मा के साथ में एक क्षेत्र में बन्धन 
रूप से हैं इसीका आत्म-प्रदेशों से अत्यन्त अभाव हो जाना 
अथोत्‌ पुद्धल की उस कर्म रूप अवस्था का मिट जाना 
चहदी जड सोक्ष है । 


इस प्रकार सप्त तत्वका स्वरूप पूर्ण हुआ। सप्त 
तत्त्व में जीव तथा अजीव तत्व तो ज्ञेय रूप हैं, आश्रव एवं बन्ध 
तत्व हेय रूप हैं और संचर, निजेरा तथा मोक्त तत्त्व 
उपादेय रूप हैं । 


सर्व प्रथम जीव को मोक्षमार्ग में आने के लिये सच्चे 
देव, सच्चे गुरु ओर सच्च शास्त्र का विश्वास एवं ज्ञान करना 
चाहिये । इस के ज्ञान विना जीव गदह्दीत मिथ्यात्व का नाश 
नहीं कर सकता है । वह ग्रहीत सिथ्यात्व, अग्रहीत मिथ्या- 
त्वको प्रकट करने वाला है | इसलिये इसका स्वरूप जानना 
चडा ही जरूरी है | सामान्य से अथोत्‌ दूव्य की अपेक्षा 
से हमारी आत्मा में और देचकी आत्मा में किंचित फके 
नहीं है; क्योंकि दोनों चेतन स्वरूपी हैं । जितना भुख हमारी 
आत्मा में है उतना ही गुण देवकी आत्मा में हैँ । परन्तु 
हमारी पर्याय-अवस्था में और देचकी पयौोय-अवस्था 
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में महान -अंतर है।। इसका यथार्थ ज्ञान किये बिना 
देव में भक्ति कैसे हो. सकती है क्योंकि भक्ति का 
स्वरूप गुण में अनुराग हे, जब देव में क्‍या शुण 
प्रगट हुण हैं इसका ज्ञान किए बिना देवकी भक्ति मात्र 
राम में राग से ही होगी; परन्तु गुण में अनुराग रूप भक्ति 
नहीं होती दे, और गुण में अनुराग रद्दित मक्ति मात्र संसार 
वर्धक ही है। इसलिये! देवादिकका स्वरूप श्रथम जानने की 
बडी आवश्यकता है । देव का स्वरूप भाव की अपेक्षा से . 
कर्मकी अपेच्तासे, मार्गणा स्थान की अपेक्तासे इसी प्रकार 
अनेक प्रकार से जानने से श्रद्धा विशेष निर्मलता के साथ 
इढ. होती. है । जिसकी श्रद्धा यथार्थ नहीं है बह जीव मोक्ष 
मार्ग में आ नहीं सकता है, इसलिये सर्च प्रथम अपनी 
अद्धा मजबूत करनी चाहिये । 


अहत-देवका स्वरूप--भाव से अहँत देवका यह 
स्वरूप है कि जिसने मलुष्य गति में पंचेन्द्रिय जाति के 
साथ त्रस पर्याय पाई है, जिसकी आत्मा के मीतर क्ञायक 
सम्यग्दर्शन है, जिसमें यथारू्यात चारित्र रूप चीतराग 
भाव हैं, जिसने चायक केवलन्नान: तथा केवल. दर्शन की 
प्राप्ति की है, जिसे अनंत वीय॑ की श्राप्ति हुई है, जिसे 
अनंत सुख प्राप्त हुआ है, जिसका शरीर परम ओदारिक 
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है, जिसमें सप्त धातु रूप अपवित्र वस्तु नहीं है. जिसकी 
चाणी में सहज सत्य तथा. अनुभव रूप वचन वर्गणा' में 
दादश अंग अथोत्‌ संपूछो द्रव्य श्रुव रूप समय समय में 
'खिर रही है, जिसके छारा भव्य जीच अपना कल्याण. कर 
रहा है, जो देव १८ अठारह दोषों छुंधा, पिपासा, रोग 
जरा आदि से राहत है जिस देचने अश्ट प्रकार के ऐेद्रलिक 


ज्ञनावरणादि द्रव्य-कर्मो में से चार कर्म जो घातिया कर्म 
कददलाते हैं, उनका अभाव किया है, जिसने कर्मो की .१४८ 


उत्तर प्रकृत्तियों में से ६३ कर्म श्रक्ृतियों का नाश करदिया 
है, जिसके पास में चार अधाति कप्ते जिनकी ८४ प्रकृति 
है वही सात्र सच में हैं तो भी परमात्मा के अनंत सुख 
आंंद गुणों में विन्न देने के लिये शक्तिहीन देव ऐसे ही 
देव की भक्ति करने योग्य है | वही संसारी अत्माकी कल्याण 
करने में मिमित मात्र हे। वही देव आराधना करने 
योग्य है । 

शंका-जिस आत्माने अनंत ज्ञान दशेन चीर्य-छुख 
प्राप्त 'कया है चह आत्मा ससार में क्यों रहता हे १ कया 
अधातिया कर्माने. उसे रोक रखा डे ? 

समाधान-नहीं, आत्मा में, झनंत शुण शक्षियां हैं, 
प्पीर वे सन गुण स्वतंत्र हैं, कोई भी गुण किसी भी गुण 
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के आधीन नहीं है, सर्च गुण अपने २ उपादान से ही 
परिणमन करते हैं। ऐसा वस्तु का स्वभाव है। इन सब 
गुणों को शास्त्रीय भाषा में दो भेद रूप कह्दा गया है | 
(१) भाववती शक्ति (२) क्रियावती शक्ति | अहंन्त वीतराग 
देव की शक्तियां शुद्ध परिशमन कर रही हैं, जिस कारण 
से तो अन्त परमात्मा में अनंत ज्ञान आदि अनंत चतुष्टय 
प्राप्त हुवा है, परन्तु अर्हन्त परमात्मा की क्रियावती शक्नियां 
अभी भी अशुद्ध परिणमन कर रही हैं जिससे भगवान का 
मोक्ष नहीं हुआ है | अघातिया कर्मोने भगवान को रोक 
रखा हे, यह कहना सात्र उपचार है-निमित्तका कथन है। 
भगवान अहंन्त की क्रियावती शक्षियों में योग गुण, निष्कि- 
यत्व गुण, अब्याबाधगुण, अवगाहनगुण, शूत्मत्वगुण, 
अगुरुलघुगुण, अमृतोदि अनेक गुण हैं। जब इन गुणोंका 
शुद्ध परिणमन होगा तब अरहन्त परमात्मा सिद्धावस्था फो 
प्राप्त होंगे | 


सार्गणा द्वारा अंत देवका स्वरूप-- 

मार्गणा द्वारा अर्हन्त देवका किस श्रकार का स्वरूप 
चिन्तवन करना चाहिये या उनके गुणों में अनुराग फरना 
चाहिये यह विचारना चाहिये | मार्गया चौदद हैं । (१) 
गतिमार्गया (२) इन्द्रियमार्गणा (३) कायमार्गणा (७) योग 
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सार्गंणा (५४) वेद मार्गणा (६) कपाय सार्गणा (७) ज्ञान- 
सा्गणा (८) संयम सार्गणा (६) दर्शन मसार्गणा (१०) 
लेश्या मागंणा (११) भसव्यत्व मार्गेया (१२) सम्यकक्‍त्व 
समागणा (१३) संज्ञी मार्गणा (१४) आहार मार्गया | 


गतिसार्गणा-मगति चार हैं-मजुष्यगति-देवगति-तिय - 
चर्गात ओर नरक गति | यह चारों पृद्ठलकी अवस्था 
संयोग रूप हैं। हे मगवन ! आप को भी मनुष्यगति मिली 
है जब कि मुझे भी मलुष्यगरति मिली है, पर मैं पराधीन हूँ । 
इन्द्रिय मार्गणा--इन्द्रियाँ पांच होती हैं। (१) स्पर्शन 

(२) रसाना (३ घाण (७) चन्षु (५) ओत्र इन्द्रिय | यह सच 
पुद्दल की ही रचना है। है प्रभो आपको भी पांच इन्द्रिय 
मिली हैं परन्तु आपकी इन्द्रियां निकम्मी अकार्यकारी हें 
नाम मात्र हैं, क्योंकि आपतो अपने सर्च आत्म ग्रदेशों से 
. लोकके चराचर समस्त पदार्थों को एक समय में बिना 
इन्द्रियों की सहायता से देखते हैं किन्तु में इन्द्रियों द्वारा 
स्थूल पुद्ल पदार्थों को स्थूल रूपसे देखता हूँ, इसलिए 

में पराधीन हूँ । 

काय सार्गणा-काय छह होठी हैं । (१) एथ्बीकाय 

(२) अपकाय (३) तेजकाय (४) वायुकाय (५) वनस्पतिकाय 
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(६) त्रसकाय | इन सब कायों की रचना पद्ल द्वव्य 
की है। हे 'भगवन्‌- आपको त्रस काय मिली है 
ओर सुझे भी त्रस काय मिली है, परन्तु आपकी काय परम 
ओदारिक है जिसमें त्रस निगोद राशि नहीं है, 'जब मेरी 
कार्य सप्त धातु से भरी हुई, असंरूयात त्रस निभोद राशि 
से भरी हुई है, जो महान अशुचिसय है । _ 


योग सार्गशा-योग १४ हैं। चार-बचनयोग- 
(१) सत्य चचन (२) असत्यवचन (३) उमय चचन (४) अनु- 
भय वचन । चार मनोयोग-(१) सत्य (२) असत्य (३) 
उम्य (४) अनुभययनोग। सात काय योग-(१) ओऔदारिक- 
काययोग (२) ओदारिक मिश्रकाययोग (३) वैक्रियिक काय- 
योग (४) वेक्रियिक मिश्रयोग (५) आहारक -काययोग 
(६) आह्वारक सिश्र (७) कार्माण काययोग। इस प्रकार योग 
१४ हैं । यह ०इ्नल द्रव्य की संयोगी अवस्था है । हे प्रभो | 
आप में दो वचन योग (१) सत्य वचन, योग (२) अडु- 
भय चचनयोग हे। इन दोनों बचनों' द्वारा सहज 
स्पाह्राद्‌ रूप वचन वर्गणा कम के उदय के कारण 
सपूर्य द्रव्य श्रुत समय समय खिर रही है, जिसको 
जिज्ञास जीव सुनकर अपना कल्याण कर रहे ह, और एक 
ओंदारिक काय योग है, जब मेरे में चार वचन योग 
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(६) जुगप्सा (७) स्त्रीवेद भाव (८) पुरुषवेद भाव (६) नपु'सक- 
चेद भाव । यह सब्र मिलाकर २४ कपाय के भाव हैं। 
हे ग्रमो ! आप इन समस्त कपाय भावों का नाश कर 
चीतराग दशा रूप अनंत सुख के भोक्ता बने हो जब कि मेरी 
आत्मा में च्तमान में प्रत्याउ्यान संज्वलन क्रोध मान माया 
लोभ तथा नोकपाय मिलकर सत्रह कपाय भाव हैं 
जिनसे मेरी आत्मा मद्दान आकुलताका ही अनुभव कर 
रही हैं | 
ज्ञान सार्गणा--ह्वान ८ प्रकार का द्वोता है। (१) 

मतिज्ञान (२) भ्रुतज्ञान (३) अवधिज्ञान (४) मनः/पय यज्ञान 

(५) केवल ज्ञान तथा तीन कुज्ञान (१) कुमतिश्लान (२) 
कुश्नत ज्ञान (३) कुअवधिज्ञान | इस प्रकार ज्ञानकी ८ आठ 
अवस्था होती हैं। हे मगबत्‌ ! आपकमें केवल ज्ञान है 
जिससे आप लोकालोक के समस्त चल. अचल पदार्थों को 
त्रिकालवर्तों अनंत प्योयों की अपने आत्मा के समस्त 
प्रदेशों से प्रत्यक्ष देख रहेही । जब में केवल साधारण मति 
श्रुत ज्ञान से इन्द्रियों द्वारा देख रहा हूँ वे भी इतने दीन हैं 
कि पांच मिनिट की वात को भी धारणा ज्ञान में रहती ही 
नहीं है जिससे महान दुः्खी हूँ । 
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संयम सार्गणा--संयम ७ द्वे । (१) असंयम (२) 
संयमासंयम (३) सामायिक संयम (४) छेदोपस्थापना 
संयम (५) परिहार विशुद्धि संयम (६) शूच्मसांपराय संयम 
(७) यथारूयात संयम । यह सब चारित्र मुण की पयोय 
हैं। हे प्रभो! आपमें मात्र यथार्यात संयम है जिस 
कारण से आपको वीतराग दशा प्राप्त हो रही है जिससे 
आप अनाकुल आत्मिक सुख का अनुमच कर रहे हो और 
मुझे: केवल संयमासंयम भाव की पतंमान में प्राप्ति हुई 
है जिससे मगवन्‌ मैं कपाय से महा दुःखी हूँ । 


दर्शन मार्गणा-दर्शन ७ चार है। (१) चकछु दर्शन 
(२) अचजक्षुद्शन (३) अवधि दर्शन (४७) केवल दशेन। ये 
चारों दशोेन चेतना की अवस्था है ! हे भगवन्‌ ! आप में 
केवल मात्र केवल दशन है जिससे आप समस्त संसार के 
पदार्थों को अखणड रूप से सामान्य अवलोकन से ही अपने 
समस्त आत्म-प्रदेशों से निरपेत्ष अथांद्‌ अत्यक्ष कर रहे दो 
जब मेरी आत्मामें चज्चु दशन तथा अचज्तषु दर्शन रूप 
दर्शन चेतना की पयोयें प्रगट हुई हैं वह भी महान पराधीन 
इन्द्रियों के विना देख नहीं सकता हूं। उसमें भी स्थुल पुद्ठख 
फो ही देख सकता हूँ, जिससे महान दुःखी हूँ । 
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लेश्या 'मार्गणा-लेश्या छहः होती:द्दे । (१) ऋष्ण- 
लेश्या (२) नीललेश्या (३) कापोतः लेश्या। (७). पीत लेश्य। 
(५) पद्म लेश्या.(६) शुक्ल “लेश्या यह आत्माकी प्रवृत्ति 
का-नाम हे। हे. प्रभो ! आपमें कहने मात्र'की परम- शुक्त लेश्या 
है जो आपको किंचित्‌ “मात्र दुख का. कारण -नहीं। है, 
मेरे में तीन: शुभ लेश्या हैं जिससे. मेरी आत्मा पुण्य पाप 
भाव प्रवृति-कररहा- हे जिससे में. महान्‌ दुः्खी-हूंः। 

भठयत्व सार्गणा-मभव्यत्व मार्गणा दो श्रकार की 
दै। (१) भव्यत्व (२) अभव्यत्व | ये दोनों आत्मा के श्रद्धा- 
गुण- की सहज स्वामाविक पर्याय अनादिकाल की है। 
जिस कारण उसी को पारशणामिक-भाव कहा- जाता हे | 
हे भगवन्‌ ! आप में इनः दोनों. भावों का अभाव हो गया 
' हैं कारण कि आपमें यथार्थ से. ज्ञायक - सम्यर्दर्शन की 
प्राप्ति हो गई हे परन्तु मेरे में चायोपशस सम्यरदशेन 
होने. से यद्ष भव्यत्व भावका सद्भाव हो. रहा है.। 

सम्यवत्व 'मार्गणा--यद्द. मार्गंणा छद्दई प्रकार की 
है । (१) मिथ्यात्व (२) सांसादन (३) मिश्र (७) उपशम 
(५) छयोषशमिक - (६) क्ञायिक मार्गणा ।-येसब आत्मा 
के श्रद्धा गुण का परिणाम है। हे. भगवन्‌ ! आप 
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में ज्ञायक सम्यकत्व की प्राव्ति. हुई है जब भेरे में: 

च्योपशम सम्पक्त्व है जो मदान हीनस्थितिवाला हे 
जिसमें. छुके शूच्म चल पल अग्राठ नामका दोष लगता हे। 
यह इस प्रकार का मलीन होने से श्रेणी पर आरूढ होने 
की मुझमें शक्ति प्राप्त होती ही नहीं हे कि जिससे संपूर्ण. 
अनंत सुख की प्राप्ति कर सकू' । 


संज्ञी मार्गणा-यह मार्गणा दो प्रकार की है । 


(१ संज्ञी (२) असंज्ञी । यह संज्ञीपणा प्रृद्धल/की पर्याय 
है। जो ज्ञानः करने में सहायकः होती दे इसके विना यथार्थ 
ज्ञान करने में आत्मा छुअस्थ अवस्था में शक्तिमान होता 
दी नहीं हे । हे प्रभो ! आपके तो क्ञायक्र ' ज्ञान की प्राप्ति 
डो जाने से आप तो संज्ञी असंज्ञी के. विकल्प से परे हो, 
चुके हो, परन्तु मेरे में च्योपशम ज्ञान होने से में संज्ञी हो. 
रहा हूँ जिससे महान पराधीन हूँ । यदि यह पौद्गलिक 
मन भिगड जावे तो में तो प्रश्न कीडी की कीमत हो जाता 
हूँ, क्योंकि ज्ञान मेरे में दोते हुए भी मैं यथांथे में इस द्रव्य 
मन घिना विचार कर ही नहीं सकता । इसी कारण तो मेरे 
में ज्ञान होते हुए भी अज्ञान कहा जाता है क्योंकि ज्ञान 
इसी 'का नाम है जो लोकके समस्त ज्ञेय पदार्था को एक 
ही समय में देखे | परन्तु मेरा ज्ञान सहा हीन पर/धीन 
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असंख्यात समय में उपयोग में आता हे । ऐसा हीन है 
जिससे मद्दान पराधीन हूँ । 

आहारक सार्गणशा--यह मार्गणा दो प्रकार की है । 
१ आह्ारक २ अनाहारक । यह तो पुद्दटल की अवस्था दे । 
हे ग्रभमो अभी आप भी आहारक हें क्‍योंकि आप के 
पौहलिक परम उदारक शरीर भी समय समय में अनंत 
पृदल वशरंणा ग्रहण करता है यद्यपि आपको कचला- 
हार नहीं हे जिससे आप छुधा आदि महान दुःखों से 
मुक्त हो । परन्तु में भो आहारक हूँ अथोत्‌ मेरा सप्त मलीन 
धातु मय ओदारिक शरीर भी समय समय में अनंत पोद्रलिक 
चर्गणा ग्रहण करता है, इतना नहीं परन्तु में तो कवला- 
द्वार भी लेता हूँ क्योंकि छुघा की पीडा सदन न होने 
से उसके बिना नहीं चलपकता इसलिए छुपा पीडा से 
मदन दुःखी हूँ और आप अनंत सुख के भोक्ता हैं । 


इसी तरह पृथक २ अपेक्तासे देव का निर्शयय जरूर 
करना चाहिये | क्योंकि हमकी भी एक दिन देव बनना दे ) 
जिसको देवका द्रव्य शुणपरयाय का ज्ञान नहीं दे वह 
आत्मा मोक्षमार्गी नद्ों हो सकता है | इसलिये सत्यार्थ 
देव का स्वरूप द्रव्य गुय पयौय द्वारा जानकर पका श्रद्धालु 
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बनना चाहिये। यही बात भगवन्‌ इनन्‍्दकुन्द स्वामी ने 
भी प्रवचनसार के ज्ञान तत्य अधिकार में गाथा ८० में 
कही है कि--- 


जो जाणदि अरहंतं दव्उतगुणत्तपञ्जयत्त हि । 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑॥ 


अथ-जो अहँत को द्रव्य गुण पयोय रूप से जानता 
हैं बह अपनी आत्मा को जानता है, ओर' उसीका मोह 
अवश्य नाशको प्राप्त हो जाता है । 


यहां प्रसंगवश कुछ अभिषेक के संत्रंध में लिख 
रहा हूँ । अहंत सर्वक्ञ चीतराग देवका यथार्थ में अभिषेक 
होता द्वी नहीं हे। समवशरण में जो बारद् सभायें हैं उनके 
मध्य भाग में उनसे बहुत उंचे अत भट्टारक तीन वेदी के 
ऊपर कपल पुष्प के मी अन्द्र परिराजवान हैं। वहां प्रथम 
तो किसी के जाने का अधिकार नहीं दे। दूसरे वहां 
अभिषेक होता ही नहीं हे । अभिषेद्ध तो नियम से सरागी 
आत्मा के गृदृस्थ अवस्था में ही दोता दे । जब गृहस्थ 
मुनि दीक्षा ग्रहण करता है तब स्नानादि से स्वयं विरक्त हो 
जाता है, तब वीतराग अवस्थामें अभिषेरू मानना मद्दान 
विपरीतता है | सहरुथ की निम्न कला में जब॒ अवलम्बन 
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की आवश्यकता रहती है तब अवलम्बन के लिये वीतराग 
सज्ञ की प्रतिमा स्थापित की जाती है। यह वीतगग 
प्रतिमा मलीन न हो जावे, उसकी सोम्यावस्था बनी. रहे, . उस' 
प्रतिमा पर खल्म जीव जंतु व धूलकण का सचय न होने 
पाये इस उद श॒ से प्रतिमा का प्रचालन किया जाता है । 
यदि प्रतिमा स्वच्छ नहीं होगी तो हमारे परिणामों को 
अधिकाधिक निमेल बनाने में बाधा हो सकती हे । इस 
दृष्टि से प्रतिमाको स्वच्छ रखना प्रत्पेक पुरुष का परम 
कतेग्य हो जाता है । प्रतिमा जितनो अधिक सौम्य व वीत- 
रागता पूर्ण होगी इतना ही दर्शक व.पूजक का भाव: विमल 
व्‌ अविक स म्य व वीतरामयुक्त हो सकता द्वे । 


इन्द्र ने मगवान का द्रव्य निक्षेप से अभिषेक किया 
था जो भग्नन के जन्म के समय करना देवों का नियोग 
ही है | इस अपिपेक -में मछुष्य जा नहीं 'सकता है।कारण 
कि सुमेह प्रेत लाख योजना ऊँचा दे और ७६० सातसो ' 
नव्वे योजन ऊँचा जाने में वेक्रेथिक शरीर की जरूरत 
पडती है कारणकि इतना ऊँचा ओऔदारिक शारीर जा नहीं 
सकता दे ।वदों की हवा ओऔदारिऋ शरीर के अनुकूल नहीं 
है जिससे व्दां जाने छा मनुब्य का अविकार एवं शक्ति भी 
नहीं हे जिससे इन्द्र मायामयी बालक माता के पास में 
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रख कर तीर्थंकर को सुमेरु पर्वत पर अभिषेक के लिये ले 
गये थे। यदि मनुष्य वहां जा सकते हैं तो कमसे कम 
भगवान. के माता पिताको तो जरूर “वे ले जाते, परन्तु ऐश 
न कर बालक को ही केवल चोरी छुपी से लेगए । इससे 
सिद्ध होता है कि मनुष्य का ओऔदारिक शरीर वहां जा ही 
नहीं सकता । भगवान के प्रण्य के अतिशय के कारण उनका 
ओऔदारिक शरीर वहाँ जाने में ब!धा नहीं है । 


अभिषेक करने का भाव पु्य भाव है। सरागी जीवों 
को ऐसा पुण्य. का साव आसकता है कि में भी भगवान 
का अभिषेक करूं। यही सोचकर सरागी जीव उसी 
बीतराण मुद्रा प्रतिमा में बालक की स्थापना कर अपने में 
भी इन्द्र की स्थापना कर अभिषेक रूप भाव कर सकता 
है | परन्तु अमिपेक फर ते समय ऐसा भाव नहीं होना चाहिये 
कि मैं मलुष्य हूँ। इससे सिद्ध हुवा कि मलुस्यकी अभिषेक 
करने का अधिकार नहीं है केवल इन्द्र को ही अभिषेक 
करने का अधिकार है। इसी प्रहार मनुष्य भी अभिषेक 
कर सकता है परन्तु ऐसी मिथ्या कल्पना न करे कि में 
बीतराग देवका अभिषेक कर रहा हूं परन्तु वीतराग की 
कुमार अवस्था का अभिपेक कर रहा है' वह भी इन्द्र की 
हे में स्थापना करके ही कर सकता हैं यह भी पुएय 
भाष है । 


१२० श्री पंचलब्धि 
निम्न न्थ गुरु का स्वरूप-जो आत्मा नम्न दिगम्बर 


रूप जिसने १४ प्रकार के अम्यन्तर परिग्रह का श्रद्धान 
रूप त्याग किया है, परन्तु आचरण रूप जिसको मात्र 
संज्बलन कपाय नो कपाय रूप भाष हें ओर बाह्य में 
१० दसचें प्रकार परिग्रह का त्याग है अथोत्‌ जिसके पास 
एक खत मात्र परिग्रह नहीं है जिसका शरीर तुरन्त के जन्मे 
हुए बालक के माफिक नम्न एवं विकार रहित है, ऐसा 
निश्रय-ज्यवहार रूप रत्नत्रयः अथौत्‌ सम्पग्दश्शन-सम्यग्शान 
ओऔर सम्यग्चारित्र युक्त हे वही तो निश्चय से गुरु दें । 
परन्तु जिसने अनंतानुबन्धी आदि कपाय का अभाष नहीं 
किया है, परन्तु व्यवहार से नम्न द्गम्वर सुद्र। धारी झुनि है 
जो पंच महात्रत पंच समिति और तीन गुप्तिका व्यवहार 
जिन आज्ञ। अतुकरूल पालन करता है वद व्यवहार गुरु है। 
वह गुह् कैसा है जो व्यवहार रत्नत्रय घुक्त हे, जो दश 
प्रकार के घुनिधर्म अथोत्‌ उत्तम क्षमा मार्दव आरजंब सत्य 
शौच संयम तप त्याग आकिंचन और ब्रह्मचर्य रूप व्यव- 
द्वार धर्म से नित्य-निरंतर परिणाम सहित दोय, जो सुख- 
दुख तण-कंचन लाभ-अलाम शरत्रु-मित्र, निन्‍्दा-प्रशंसा और 
जीवन-मरण में मप्यस्थ है अथोत्‌ जिसका समभाव रूप 
वर्ताव है जो बाईस परिषहों को जीतने वाला है. जो देंव 
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मनुष्य और तियंच कृत आए हुए उपसर्ग को सहन करता 
है परन्तु क्रोधादि अवस्था धारण नहीं करता है, जो उत्तम 
ज्ञान युक्त हे तथा उत्तम तपश्चरण करनेका जिसका स्वभाष हे 
परन्तु जिसकी आत्मा में ज्ञान और तपका मद नहीं है, जो 
मुनि मन में वक्रता का चिंतवन नहीं करता है, कायसंचक्रता 
नहीं करता है एवं बचन से बक्रतारूप बोलता नहीं है, जो 
अपने दोषों को छुपाता नहीं है, ऐसा उत्तम आ।ज॑च धर्म सहित 
है । जो म॒नि सममाव अथोत्‌ रागद प रद्ित परिणाम और 
संतोष रूप परिणामों से तष्ण और लोभ रूप भमलको 
, आने नहीं देता है, जो भोजन की गृद्धि अर्थात्‌ अतिचार से 
: रहित रूप उत्तम शौच धमे सहित है । नो भुनि जिन चचन के 
अनुकूल द्वी बोलते हैं ऐसा उत्तम सत्य धर्म सहित है। जो 
मुनि स्व तथा पर जीचों की रक्षा में तत्पर हूँ ऐसे उत्तम संयम 
भाष सहित हैं । जो मुनि आलोक तथा परलोक कप अपेक्षा 
रहित अनेक प्रकार की काय-क़श करते हैं ऐसे उत्तम 
तप सद्दित हैं । जो मुनि मिष्ट भोजन छोड रागद्वष के 
कारण जो ब्य साधन हैं उस के त्यागी हैं एचं ममत्व 
के कारण रूप :चस्तीका का भी त्याग करने चाले उत्तम 
स्याग धर्म सहित हैं । जो स॒न्टि मन बचन क्राय औौर कृत 
कारित अलुभोदन। पूर्वफ सर्व “चेतन अचेतन परिग्रह- का 
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त्याग रूप्र उत्तम आर्कियचन धर्म सहित है तथा जो स्त्रियों 
की संगति न करे ऐसे उत्तम ब्रह्मचयंघमे सहित है वह 
व्यवहार से गुरु हे। जो मुनि परिग्रहघारी की संग्ति 
नहीं करता हे क्योंकि परिग्रहघारी रागी है ओर मुनि 
मद्दाराज वीतरागी हैं इसी कारण परिग्रहघारी से दूर 
जंगलों में ही नियम से रहता है, कारण कि भक्ति करना 
गृहस्थ का धर्म हे और भक्ति राग है जब मुनि महाराज 
राग से उदासीन हैं इसी कारण दोनों का अलग अलग 
पंथ होने से मुनि महाराज नियम से जंगलों में ही बसते 
हैं। जो मुनि भदहाराज २८ अठाईस मूल गुणों को नियम 
से पालन करते हैं। पांच महाव्॒त, पांच समिति पांच 
इन्द्रिय का विजेता, छद्द श्रकार के आवश्यक घर्मं का करण- 
द्वार, नम्मता, भूमि शयन, स्नान का अभाव, दंत धावन का 
अभाव, केशलोंच करना, खडे खडे भोजन लेना ओर एक 
' बख्त भोजन लेना इसी श्रकार २८ मूल गुरणों का पालन- 
“हार हैं।.. ,... | 
शुंका-समूलगुणों में तो जंगल में छुनि मद्दाराजों 
का रद्दना नहीं लिखा है फिर मुनि जंगल में ही रहें 
ऐसा क्यों कद्दा जाता दे ९ 


ञ्ैं | 
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समाधान-मूलशु्णों में पांच महत्त हैं ओर वे 

पंच महाव्र॒त भावना सद्दित ही पालन किए जाते हैं । भावना 

रहित पांव महात्रत काय कारी नहीं हैं | प्रथम भावना बाद 

में ही मावचना का महात्रत रूप फल है । अचोय महावत 

में क्या माचना है सो पिचारना चाहिये | चारित्र पाहुड 
की गाथा ३४ में कहा है कि--- 


सुण्णायारनिवासो विमोचितावास जे परोपरोध॑ च। 
असेणसुद्धि सउतं साहम्मी खंबविसंवादां ॥ 


अर्थ--शूल्यागार कहिये गिरि गुफा तरु कोटरादि 
विषे निवास करना, बहुरि विभोचिताबास कहिये जो लोग 
काहू कारणते छोड दिया ऐसा ग॒ुद्द ग्रामादिक तामें निवास 
करना, बहुरि परोपरोध कहिये परऊ्ा जहां उपरोध न कह्दिये 
चस्तिकादिककू' अपनाय परकू वजना ऐसा न करना, बहुरि 
असेणशुद्धि कहिये आहार शुद्ध लेना, बहुरि साधर्मीनिते 
विमंबाद न करना यद्द पांच भावना तृतीय अचोय महा 
ब्रत की है। 

अच इस भावना विन! अचोय महत का पालन 


कैसे हो सकता है ९ इससे सिद्ध दोता हे कि मुनि मद्दाराज 
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नियमसे जंगलों में ही रद्दते हें। बोध पाहुड में गाथा 
४२-४३ में लिखा हे कि -- 


सुण्णहरे तरुहिद्र उज्जाणें तह मसाणवासे वा 
गिरिय॒हगिरिसिहरे वा भी मवर्णोे अहव वसति वा॥ 
सवसासत्तं तिर॒थं वचचइरालत्तयं च बुत्तेहिं । 
जिण भमवखं अह बेज्मम॑ जिण महो जिणवरा विंति ॥ 


अर्थ-छनाघर-इच्तका मूल कोटर उद्यान वन, मसाण- 
भ्रुमि गिरिकी गुफा गिरिका शिखर, भयानकवन, अथवा 
बध्ती इनिविषे दीक्षा सहित घुनि तिष्टे हे । 


बहुरि स्रवशासक्त कहिये स्वाधीन घुनिनि करि 
आसक् जे क्षेत्र तिनमें मुनि बसे । वहुरि जहांसे सुक्ति पधारे 
ऐसे तीर्थस्थान में मुनि चसे | बहुरि चेत्यालय एवं जिन भवन 
कहिये अऋृत्रिम चैत्यालय मंदिर ऐसे आयतनादिक तिन 
के समान ही जिनका व्यवद्धार ताहि जिन मार्ग विषे 
जिनवर॒ देव दीकल्ा सद्दित मुनिनिके ध्यावनेयोग्य 
चिंतवन करने योग्य, कहे है । इससे मी सिद्ध होता है कि 
सनि मद्दारात्र विशेषकर जंगलों में दी रद्दते हें | एवं भोध 
पाहुड में अ्वज्या के स्वरूप के वर्णन करते भी गाथा ५६ 
| लिखा है फ्नि मुनि कैसी प्रवज्वा का पालन करता है कि- 
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उत्रप्तग्ग परिसद लहा खिज्जण देसेहि खिच्च अत्थेई। 
सिल्क भूमितले सठते आरुहई सव्वत्थ ॥ 


अथ-केसी है छुनि की प्रवज्या १ उपसर्ग कह्दिये देव, 
मनुष्य तियँच अवेतन कृत उपद्रव और परिषद कद्िये कर्म 
योगते आये बाईस परिषद, तिन्हें समभावसे सइना । जो 
ऐसा प्रवज्या सहित मुनि हें ते जहां अन्य जन नाहिं ऐसे 
निञन वनादिक प्रदेश तहां सदा तिष्ठे हें, तहां भी शिला- 
तल, काष्ट भूमितल विषे | इनिसबंदी प्रदेशों के आरोहण 
कर बैठे, सोचे, सवेत्र कदनेते वन में द्वी रहे, अर क्रिंचित्‌- 
काल नगर में रद्देतो ऐसे ही ठिकाने में नगर के बाहर रहें । 


, जेन धर्म के सभी तीर्थ क्षेत्र जंगलों में ही क्‍यों बनाये 
गए १ इस पर बियरार करने से सिद्ध होता है कि जन 
दिगम्बर मुनि पहाड एवं, जंगल में द्वी बसते दें । जिस 
कारण से इन्हीं मुनियों के निवास स्थान क्षेत्र चनाए गये हें । 


स्वामी कार्त्तिकेयालुग्नेल्ना में भी मुनि मद्दाराज के 

स्वरूप का वर्णन करते हुए गाथां ३४७ में लिखा है क्ि-- 

जो णिवसदि ससाणे, वशगहरे णिज्जण महाभीसे । 
अशणत्थ वि अयेले तस्स वि अद॑ तबं होदि ॥ 
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अर्थ-कसे हैं वे मुनि जो मसान भूमि में, गहन ,चनमें 
जहाँ लोगों का आवागमन न हो ऐसे निजन स्थान में, महा 
मयानक उद्यान-वन में तथा ऐसे एकान्त स्थान में रहते हें 
चढ़ी मुनि मद्दाराज निश्चथसे विविकत शेग्रामन तपव'ले हैं । 


इससे सिद्ध होता है कि दिगम्बर नग्न मुनि महाराज 
जगलों में ही निवास करते हें ।वे मुनि पंच महात़त का 
यथार्य पाल करने वाले, पांच समितिका पालन करने 
वाले, ईयो समिति के पालन करने वाले, चार हाथ जमीन 
सोधनकर, मेरे द्वारा कोई भी जीवकी घांत न दोजाबे, ऐसे 
रक्षा रूप पुणछय भाव सहित मौन से ही गमन करते हैं । 
परन्तु बातें करते गन 'नहीं करते दें, क्योंक्रि एक साथ 
में दो काय नहीं हो सकते हैं । जिस काल में बात 
धोलना होगा उसही काल में गमन बंधकर खडा रद्द कर 
वचन करेगा | इसीका नाम तो 'ईयो सर्मिति है | जो पांच 
इन्द्रिय के जीतने वाले हैं अथोत्‌ जितेन्द्रिय हैं | जो वाईस ' 
परिषद जीतते हैं, जो शीतकाल में नदी के तट पर 
कायोत्मर्ग कर खडे रहकर शीत परिषह को जीतते दें, , 
जो उष्ण काल में पर्वत के शिव्वर पर मध्याह्व में खडे 
रहकर आत।पनथोग में उष्ण परिषद को जीतते हैं, जो 
वपो ऋतु में पेड के नीचे' ध्यान मुद्राघधर-डांस मच्छर 
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आदिक का परिपह जीतते हैं, ऐसे मुनि मदाराज नमस्कार एवं 
नवधा भक्कि करने योग्य हैं, वेही शुरु हैं| .परन्तु जो 
शीतकाल में घास ओदढते हैं एवं अपने निज के लिए 
बनाई हुई ट्टी आदि में शौच टट्टी जाते हैं, वे. मुनि यथार्थ 

में व्यवहार से भी शुरू नहीं हैं।वे तो दिगम्ब्र नभ्न अवस्था 
के मात्र वेषधारी हैं, इनकी तो नवधा भक्ति सी की नहीं 
जती है । 


शृंका-बर्तमानकाल में आगमानुकूल ” पालन करने 


वाले घ॒नि देखने में आते नहीं हे तो पीछे ऐसे वेषधारीकी 
भक्ति करने में क्य। बाधा है वह हमसे तो अच्छी दे । 


समाधान --छुनिका ऐसा वेष धारण करना जेसा स्वरूप 


है चह चस्तुतः स्वरूप नहीं कहा है, छनितो जो संपूर्श कलाओं से 
परिपूर्ण हो जाता है उसी को कहा नांता है | हमसे अच्छा 
है यह मानकर इसझही भक्ति करना उचित मार्ग नहीं है । 

* अप्तुकू कलावान या शुणवान तो श्रावक भी होता हे 
परन्तु मुनि महाराज तो पूर्णिमा' के चन्द्र के समान सं पूर्ण 
कलावान होते हैं । दूज तीज आदि के चन्द्रमाकी तरह 
मुनि अम्ुक कलावान नहीं दोता हे | यही बात चारित्र 
पाहुड में गाथा २७ में कद्दी है कि-- 


ए्र्फ श्री पंचलब्धि 
अवे सावयधम्म॑ संजमचरणं उदेसिय सयलं । 
सुद्ध। संघमचरणं जइधम्मं रिकले वोच्छ ॥ 
अथ-कैसा है श्रावक्ः धर्म? कला सहित है, एक 
देशकी कला कही ।अब यति धर्म का संयमाचरण दे उसे 
कहूँगा । कैसा हे निकल कहिये कलाते निःक्रान्त दे संपूर्ण 
है पूर्णिमा के चन्द्र की तरह है, श्रावक धर्म की तरह एक 
देश नहीं है । 
इससे सिद्ध होता हे कि हमसे अच्छा है इससे झुनि 
मानना यह तो मिथ्याज्ञान है। 


इससे सिद्ध हुवा कि जो आगमानुकूल आचरण 
करता दे वद्दी मात्र गुरु हे ओर ऐसे शुरुकी ही नवधा 
मक्कि की जाती है । (१) प्रतिग्रहन (पडगाहना) (२) उच्च- 
स्थान (३) पादप्रत्ञालन (७) पूजा (५) वंदना प्रणाम (६) 
मन शुद्धि (9) वचन शुद्धि (८) कायशुद्धि (8) आहार- 
पान शुद्धि । यह नो प्रकारकी भक्ति मात्र छठवें गुणस्थान 
-घारी मुनि महाराज के द्वी होती है । 

जिस मुनि महाराज का आगम ज्ञान नहीं है वह तो 
व्यवहार से भी सम्यगदृंश्टि नहीं है । जो व्यवहार से भी 
सम्यर्दष्टि नहीं है उसकी व्यवहार से चारित्र भी केसे 
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सकता है ऐसा जीव बाह्य में नम्न दिगम्घर है तो भी 
व्यवहार से भी मनि--ग़ुरु नहीं हे | प्रवचनसार ग्रन्थ 
में गाथा २३३ में कहा है कि--- 
आगमहीणो समणो खेवप्पाणं पर॑ं वियाश्थादि । 
अविजाखांतो अठु' खवेदि कम्माणिय किय सिक्खु ७ 


अर्थ--जो श्रमण आगमहीन हे बह अपनी आत्मा 

फो एवं पर पदार्थों को नहीं जानता हे । ऐेसा भ्रमण कर्मों का 

क्षय किस प्रकार करेगा ? अथोत्‌ कर नहीं सकता है। 
तथा गाथा २३६ में भी कहा हे कि-- 

आगम पुव्वा दिट्दी ण्‌ भव द जरसहे संजमो तस्स। 

खत्यीदि भएदिसुत्त' असंजदो होदि किध समणो ४ 


अथे--इस लोक में जिसकी आगम पूर्व दृष्टि नहीं 
हैं उसके संयप नहीं हे, इस प्रकार सत्र कहता हे तो ऐसा 
आगमस रहित असंयत बह अश्रमण केसे हो सकता है .९ 
अथोत नहीं कहा जाता है। 

इससे सिद्ध होता है कि शुरु चही है जिसको आशगम- 
ज्ञान हो, आगस ज्ञान द्वारा तत्वार्थ श्रद्यान हो और 


तत्वारें अद्धान के अनुकूल जिसके संयस भाव हो । चही 
यथार्थ में शुरु है । 
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शास्त्र का स्वरूप-जिस आगम में परस्पर विरोध- 
बाली तत्य की बातें न हो, जा पदार्थ को अनेक्लान्त स्वरूप 
प्रतिभदन करते हैं अथोत्‌ एक पदार्थ के घमर्म को दूसरे 
यदार्थ में न मिलाये, जैसा घर्म हे वेसा ही कहे ओर जो 
स्थाद्वाद मुद्रा स्वरूप हो, वही सच्चा शाख्र हैं। बाकी के शा 
नहीं हैं, परन्तु शस्त्र हें। यही आगम अनादि अनंत हे | 
यही आगम यथा में तीन विभागों में विभक्त किया गया 
है । (१) करणानुयोग (२)द्रब्यानुयोग (३) चरणानुयोग ! 
आत्मातो ज्ञायक स्वभावी है, परन्तु अनादिकाल से कमें 
के संयोग से वैभाविक अचस्था धारण कर रहा हे । ऐसा 
आत्मा का ज्ञानावरण आदि पोौद्लिक द्रव्य कर्म के 
साथ किस प्रकारका संयोग हे इसीका ज्ञान कराने के 
लिये करणालुयोग की रचना हुई है। ऐसी आत्मा का 
रागादिक कर्मो के साथ क्रिस प्ररकारका सम्बन्ध है इसी 
का ज्ञान कराने के लिये द्रव्यानुयोग की रचना हुई 
है और ऐसी आत्मा का नोकर्मो के साथ किस ग्रकारका 
सम्पन्ध हे इसी का ज्ञान कराने के लिये चरणानुयोग की 
रचना हुई है। इससे अथवा द्रव्य कमे, भावकर्म और नोकरम 
छोड कर संसार में और कोई वस्तु है ही नहीं इससे 
चोथे अनुयोग की जरूरत होती द्वी नहीं अथवा बना ही 


श्री पचलब्धि १३९ 


नहीं है | परन्तु पाप भाव में से भचाने के लिये चोथा 
प्रथमानुयोग--कथानुयोग की रचना हुई है तो भी यह 
शास्त्र अनादि अनंत नहीं हैं, क्योंकि इसमें अनादि की 
कथा नहीं आसकती दे तो मी परंपरा की अपेक्षा से उसीको भी 
अनादि अनंत कहने में बाधा नहीं है। इन तीनों अज्ुुयोगों 
का ठीक २ ज्ञान करना चाहिये। यह तीनों अनुयोग समान 
कथन करने वाले नहीं हैं । यदि समान कथन करते वबतो 
सब एक प्रकार के कथन होजाने से तीनों अन्योगों का 
नाश होजाता ? परन्तु तीनों अनुयोग अलग २ अपेक्षा 
से ही कथन कर रहे हैं इसलिये ये अनुयोग किस २ अपेक्षा 
से कथन करते दें इसी का ज्ञान किए बिना मात्र शस्त्र 
स्वाष्याय. करते हुए भी जीव अज्ञानी का अज्ञानी ही 
रद्द जाता है ! 


जीचने आगम ज्ञान बहुत वार प्राप्त किया तोभी 
आत्मा का कल्याण क्यों नहीं हुआ, 8सीका यदि शान्त 
चित्तसे पक्षपात छोडकर विचार किया जावे तो नियम से 
मालुम होगा कि आत्माने आगम अम्यास करते हुए भी 
आगम की एक भी बात मानी नहीं है । जहां २ आगम 
में अपने राग प्रूष्ट हुए, ऐसी जो २ थातों देखीं घही बातें 
भात्र ग्रहण करलीं | इसी मिथ्यात्व गर्मित रागने आत्माको 
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संसार का भाजन बना रखा हे । कुदेव में देव वुद्धि, कुमुरु में 
गुरु बुद्धि और कुघमें में धर्म बुद्धि कर ही संसार लंबा 
बना जा रहा है | जहां कुछ अतिशय या व्यन्तर देवों का 
अतिशय देखा कि तुरंत यह मेरा कल्याण कर देगा ऐसी 
बुद्धि करने में जराभी विवेक नहीं किया । उसको ही सबकुछ 
मानने लगा । जैसा पद्मावती ज्षेत्रपताल आदिको देव मानना 
एवं पद्मपुरी तथा महावीर आदि ज्षेत्रमें इस प्रयोजन लिये 
ही जाना आदि । यह सच क्या है ? मिथ्यात्व गर्भित रागदी 
तो है और क्‍या है । इगपी प्रकार कुशुरुमें शुरुबुद्धि करने में 
जरा विवेक नहीं किया | जैसे श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने अपने 
जीवन में अपनेको मुप्तछु ही कदा है उसने तो संत पुरुष 
अथोत्‌ निःस्पृद्दी शुरुओं का सेवन करने का ही जहां तहां 
उपदेश दिया है तो भी उसके अनुरागी जीवों ने उसीकी 
प्रतिमा बनाली, दो पांच मंदिर में उसकी अ्रतिमा भी स्थापना 
की, परन्तु इतना भी विवेक नहीं है कि श्रावमा फ्िसकी 
बनानी चाहिये | भक्ति तो गुण में अनुराग करना उसीका 
नाम है।जब श्रीमद्‌ राजचन्द्र तो अव॒ती सम्यपम्दष्टि आत्मा 
था और आपकाभी वही पद है तब आपने इसमें कौनसा 
विशेष सुण देखकर मुझ भक्ति की | यही सोचने को जीवोंको 
अवकाश नहीं हे इसी प्रकार शास्त्र में भी मेरी वात रद्द 
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जाय इसी अभिप्राय से सोनगढ वासीने नियमस'र ग्रन्थ ' 
की गाथां ५३ का अथ बदलकर अपने मत के अनुकूल 
उस गाथा का अर्थ कर दिया | यह सब क्या है ? मिथ्यात्व 
गर्मित राग की ही तो बदोलत हे । 


जिस जीवको मात्र उ्यवहारका ही पक्त है ऐसा व्यव- 
हारामासी जीव जहां बाह्य नन्म॒ दिगम्बर स्वरूप देखता हे 
ओर हाथ में कमण्डलु पींडी देखी वहाँ जरा भी विवेक 
किए घिना शुरु मानने में संकोच करता नहीं हं 
अठाईस मूल गुणोंकरा पालन ठीक २ देखने में आता नहीं 
है, जो शीत आदिका परिषद सहन न कर धास आदि 
ओहढ लेते हैं, जिनने पांच इन्द्रियों एवं उनके विषयक्रो भी 
प्रत्यक्ष में जीता नहीं, ऐसा अपना आत्मा कबूल करता हे 
तो भी, और जो अपने साथ में दोचार बक्स जितना शास्त्रो 
. दोचार बिछाने के लिये चटाई आदि अनेक परिग्रंद रखते 
दिखाई देते हैं तो भी उसीकी गुरु मानने में जराभी विलम्ब 
नहीं करता है । यद्द सत्र क्या है? मिथ्यात्वगर्भित राग 
की ही तो बदौनत है । और जो जीवों को मात्र निश्चय 
का पक्त है अर्थात्‌ जो निर्थयाभासी है वद 8ख से तो 
निर्मन्थ गुरु बोलता हे तो भी अनेक प्रकार के कपडे 
पात्रादि का परिग्रद देखते हुए उसीको “सतझुरु देव”! 
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आदि कहने में विवेक तो करता नहीं, परन्तु उसमें अपना 
गोरव समझता है । यह सब क्या हे ? मिथ्यात्व की तो 
बदौलत है । मिथ्यात्व में क्या नहीं होता है-? देखिये 
हिंसा में प्रत्यक्ष सब जीव पाप ही मानते हैँ तो भी तीत्र 
मिथ्यात्व में जीव काली देवी आदि शो मेंसे आदि का चलिदान 
देकर अपने को धर्म हुआ मानता है। यह सत्र क्या है 
मिथ्यात्व कीबदोलत है | विशेषक्रर पाप को तो जीव बहुत 
अंशमें पाप मानते हैं परन्तु मिथ्यात्व ऐसी वस्तु है कि 
बढ तो धर्म की जहाँ गंध नहीं है, ऐसी हिंसा में भी धर्म 
मनादेता है । 


जीव ने कुदेव में सुदेव बुद्धि एवं कुगुरु में सुगुरु बुद्धि 
अनेक दफे छोडकर ग्रेवेयकवासी देव अनेक दफे बना 
परन्तु पुणय भाव में धर्म बुद्धि मानना कमी भी छाड़ी नहीं। 
यही संसार का जनने वाला प्रिथ्यात्व है। खचदम मिथ्य/त्वरूप 
परिणाम ऐसा दे कि वह «पुण॒य भाव में तुरन्त धर्म 
चुद्धि करा देता हे । यदी अनन्त संसार की जड है । यद्दी 
ससार की जननी है ! पुणय भाव में आत्मा धर्म बुद्ध कर 
आअरने को धमोत्मा मान लेता है । जीव यदि दो चार पूजा 
'तित्य करने लगा और एक्ाघ घंटा श्रीमंदिर में लगने 
“लगा तो लोक कहने लगेगा कि माई सहाव बडे ही धर्मा- 
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त्मा हैं इतना तो नहीं परन्तु इसी को “मक्क भी कहने 
लगेगा । परन्तु इतना भी इसको ज्ञान नहीं है कि पुजा 
का भाव धर्म है कि पुणएप भाव अथोत्‌ बन्धन करने वाला 
अधम भाव दे । यदि वही जीव अथात्‌ भक्त नामघारी जहां 
शुद्ध अथात्‌ मयादित आहार लेने लगा वहां तो वह अपने 
को बडा ही धमोत्मा मानता है परन्तु उसे मालूम भी नहीं 
है कि शुद्ध आहार लेने का भाव कौनसा भाव है ? बह तो 
इसी को पुणय अथवा निर्जरा भांव मानता हे परन्तु इतना 
भी ज्ञान नहीं दै कि खाने का भाव पुण्य केसे हो सकता हे 
वह तो पाप भोव है । पाय भाव को पुण्य भाव सानना 
मिथ्यात्व है। ओर प्रुण्य भाव को धर्म भाव मानना 
मिथ्यात्व है । यह इस जीव को ज्ञान नहीं है, क्योंकि 
उसने तत्व का यथार्थ स्वरूप जानने की चिन्ता करी ही 
नहीं हे । भगवान कुन्द-कुन्द स्वामी ने समयसार ग्रन्थ 
के पुण्यपापाधिकार में गाथा १४४ में भी यद्दी बात कही 
है कि--- 
परमटुत्राहिरा जे ते अप्पाणेण पुणययमिच्छेति । 
संसारगमणहेदुं वि मोक्‍्खहेदुूँ अजाणता ॥ 

अथेः-जो जीव परमार्थ से बाहर है परसार्थ भूत का ज्ञायक 
स्वभात्री आत्मा को नहीं अनुभवे हे--नहीं जानता है, चेह 
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जीच अज्ञान करि पृण्य कू' इष्ट माने है | प्रणय को ही धर्म 
माने है | कैसा है वह पुण्य ? संसार के गमन का कारण दे | 
और आत्मा कैसा है ? मोक्ष का कारण ज्ञायक स्वभाषी 
आत्मा को नाहीं जानते, पुन्य को ही मोच्ष का कारण 
माने हैं सो भूल है । 
इसी प्रकार समयसार के बन्‍्धाधिकारकी गाथा २७५ 
में भी कहा हे कि-- 
सदहदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह पुंणो य फासदि । 
धम्मं भोगनिमित्तं ण्‌ दु सो कम्मक्खयनिमित्तें ॥ 


अर्थ-संसार वधक जो पुएय धर्म है जो भोग मिलने का ही 
मात्र कारण है उसी की मिथ्यादरष्ट जीव प्रतीति करता 
है, उसी की रुचि करता है, उसी को ही स्पर्शे है अर्थात्‌ 
ग्रहण करता है और जो मोक्ष का कारण बीतराग धर्म 
अथोत्‌ ज्ञायक भाव है उसका अद्धान नहीं करता हे नाहीं 
प्रतीति करता दे । ओर जो कम क्षयका कारण जो ज्ञायक 
स्वभाव भाव द्वे उसकी रुचि भी नहीं करता है, नाहीं उसे 
ग्रदण करता हे | 

शास्त्र में पुण्य भाव को धर्म बहुत जग्राता है ऐसा 
कहा हे और पुएय भाव को व्यवहार मोच्न मार्ग भी कहा 
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है एवं पुणय को परंपरा मोच का कारण मं कहद्दा हे, परंतु 
नय का एवं अनुयोग का ज्ञान नहीं होने के क/रण जीव 
' शास्त्र पठते हुए भी मिथ्यादष्टि का मिथ्यादृष्टि ही रह 


जाता है। जेसे पुरुषार्थ चार कहा है । (१ ) घर्म (२) 
अर्थ (३ ) काम (७ ) मोक्ष । परन्तु “घमे का अर्थ भी 
समझता नहीं है एवं उसका परमार्थे अर्थ भी समझता 
नहीं है, मात्र शास्त्र का शब्द ज्ञान कर तोते की माफिक 
बोल देता है । इसी का परमार्थ अथ यह है कि धर्म का 
झअथे पुणय है, पुणय से अर्थ अथोंत्‌ धन मिलता है ओर 
अर्थ अथबा घन से भोग की सामग्री मिलती है और यह 
तीनों का अमाव करने से अथोत्‌ तीनों का त्याग करने से 
सोच मिलता है। यह परमार्थ का ज्ञान न होने के कारण 
मिथ्यादृब्टि ही रद्द जाता है । इसलिये सर्व प्रथम मोक्षमार्गी 
जीवों को अनुयोग का ज्ञान करना चाहिये। क्योंकि तीनों 
अज्ुयोग अलग अलग अपेक्षा से कथन करतां है और 
अज्ञानी को इसका ज्ञानन होने के कारश शास्त्र- 
स्वाप्याय करते हुए भी मिथ्या्ष्टि ही रद्द जाता है। 
द्रव्यालुयोग और करणालुयोग का निमित्त नेमितिक 
संबंध है ओर द्रव्यानुयोग एवं चरणानुयोग का कारण-कार्ये 
सम्बन्ध दे । यही ज्ञान न होने से चरणानुयोग के कथन 
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को द्रव्यानुयोग समझ जाता है ओर द्रव्यानुयोग के 
कथन को चरणानुयोग समझ जाता दे । यही मिथ्याच््व 
रहने की मद्दान भूल हे । इस भूल का.नाश करने “के लिये 
अनुयोग का ठीक ठीक ज्ञान करना चाहिये | 


घर्मकथानुयोगः-इस' अनुयोग में “ प्रधानतः पुएय पाप 
के फलाफल का वर्णन है । इसके ज्ञान से आत्मा पाप 
भाव को छोडकर पुएथ भाव में जरूर लगने “के लिये 
पुरुषार्थ बतलाता है। यही इस अज्ुयोग का अधान काय 
है। यद्यपि आचाय॑े का पुणय में फंसाने का- अभिप्राय 
नहीं है; परन्तु धर्म की रुचि उत्पन्न करान का अभिप्राय 
है । इस अनुयोग में जीव सौ दफे पाप 'सेवन करे ओर 
एक दफों पुणय भाव में लगे तो परापके फल क्रो गोण 
कर तुरन्त यह अनुयोग कहेगा कि देखो पुण्य के कारण 
स्वर्ग फी प्राप्ति करी। एवं. सो माव पुएय का करे ओर एक 
भाव पाप .का करे तो वहीं पुएपय भाव कोःग्रोण करे यह 
अज्ुयोग तुरन्त कहेगा .देखो पाप भाव से जीव नरक सें 
गया । इस प्रकार-के कथन करन, की. शेली इस अनुयोग 
की है.। यह अनुयोग इस अकार .का भी कथन करेगा कि 
राजा बनना हो, स्वगे में देव बनना हो तो पुणय करो | यददी 
कांचा का भाव है जो मिथ्यात्व गर्मित है । परन्तु अभिप्राय 
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मिथ्यात्व का सेवन करान का नहीं है, , मात्र अमिप्राय 
धर्म की ओर रुचि उत्पन्न करःने का है| त्रेसठ शलाका 
के पुरुष का वर्णन प्रधानतः इस अजन्योग में ही आता 
है | जिसको पढकर जीवको ऐसा मद्दान पद लेने की भावना 
उत्पन्न होती हे जिस कारणसे वही जीव पुणय भाव की 
तरफ झुक जाता है ओर पाप भाव को छोड़ने की चेष्टा करता 
है। पुण्य भाव में आनेके बाद श्रीयुरु उसीकोः यथार्थ मोक्ष 
का- मार्ग दिखायेगा कि अरे यह पुण्य मी तो बन्धन हे । 
इस भाव को छोड, सात्र वीतराग भाक की ओर आजा 
जो मोक्ष का कारण है | इसी प्रकार इस अज्ञुयोग में कथन 
की शैली हे । 


चरणानुयोगः:--इस अज्ञयोग में प्रधानतया बाह्य साधनों 
के-जो कि राग का कारण हैं, त्याग का वर्णन करता 
हैं। क्योंकि संसार में सामग्री वस्तु न हो उसका राग कभी 
भी होता ही नहीं है । जो बाह्य सामग्री राग कराती जाती हैं 
तो मी कारण में काय. का उपचार कर इस अल्ुयोग में 
कथन करने की शैली है | कह। भी है कि-- 

वस्थुं पडुच्च जे पुण अज्कवसायां तु होइ जीवारणं । 
णय बल्थुदों दु वंधो अज्कयवसाणेण बंघोत्यि ॥ 
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अथ-जीबों के जो अध्यवसाय भाव होता है वह ब्रस्तु को 
अवलम्धन करके होता दे तो भी वस्तुओं से बन्ध नहीं. 
होता दे परन्तु बन्ध अध्यवसाय या भाव से ही होता है । 


इसलिये रागादि भाव छुडाने का अभिप्राय रखते हुए 
यह अनुयोग पर पदार्थ के त्याग का उपदेश करता है | 
यथार्थ में देखा जाय तो पर पदार्थ स्वतः आत्मा से भिन्न 
हैं, केवल कारण के त्याग से कार्य का त्यांग हो सकता 
है।इस लक्ष्यसे यह अजुयोग रागादिक की उत्पत्तिका' कारण 
पर पदार्थों को छोडने का व्याझ्यान करता है। यथार्थ में पर 
पदार्थ का त्याग नहीं होता है प्रत्युत उसके प्रति जो ममत्व 
भाव है उसी का त्याग करना क/यंकारी है व कल्याणप्रद 
होता है, परन्तु पर पदार्थ छोड दिया और राग न छूटा 
तो त्याग कोडी की कीमत का है । जैसे रस छोड देवे ओर 
रांग न छूटे तो त्याग कोई कार्यकारी नहीं है। क्योंकि 
रस छोडना धर्म नहीं है परन्तु राग छोडना धर्म है| 
यथाथे में रस छोड। जाता ही नहीं है क्योंकि ऐसा एक 
भी पुद्दल परमाणु नहीं है कि जिसमें रस नामकां गुण 
नहो। 

चरणानुयोग छ्नस्थ जीवों के बुद्धि-ग्रम्प बातों 
का ही व्याख्यान करता है। लोक का सर्च व्यवदार 
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चरणालुयोग से ही चलता हे | करणालुयोग में व्यवहार 
प्रदत्त दोती ही नहीं हे | क्योंकि करणानुयोग समय २ के 
परिणामों का कथन करता है जब चरणान्ुयोग स्थूल 
अमंख्यात समय के काल के परिणामों का कथन करता है 
जो कि छत्नस्थ जीवों के ज्ञानोपयोग गम्य हे । 

चरणालुयोग में गुणस्थान मात्र बाह्म श्रव्त्ति पर है 
जिम्तके आधार से लो ऋकी प्रवृत्ति चलती है ऊब कि करणा- 
नुयोग में गुणस्थान मारवों पर है जो यथा है और चरणा- 
नुयोग के गुणस्थान व्यचहार मात्र या कहने मात्र हें । 

चरणानुयोग नौकर्म को. बाधक साधक मानता हे जब 
करणानुयोग नौकम को साधक वाधक नहीं मानता हे, म।त्र 
द्रव्यकर्म को ही वाधक मानता है. कि जिस द्वव्यकर्स के 
साथ में जीवका निमित्त नैमित्तिक सबंघ दे । 


पात्रादिक का भेद चरणसुयोग में ही होता है जिस 

कारण चरणानुयोग में द्वी भक्ति आदि क्रियाएं होती हैं । 
करणान॒योग में पात्रादिकका मेद नहीं हे जिस कारण से 
करणालुयोग में भक्ति होती ही नहीं है | क्योंकि जिस जीव 
का भाव ग्यारहवां गुणस्थान का है वही जीव अपने भाव 
से ग्रिकर समय मात्र में मिथ्यात्व आदि गुणस्थान में 
(आजाता दै । जहां परिणामों की ऐसी स्थिति हे चहां 
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छत्मस्थ. जीव' परिणामोंकी देखकर भंक्ति कर नहीं सकता 
है क्योंकि छम्मस्थ जीव का ज्ञानोपययोग असंख्यात'समय 
में ही होता है इसलिये भक्ति में प्रधानपना चरणानुयोग 
का ही हे! 

निश्चय सम्यग्दश्टिि आत्मा जब सम्यग्दर्शन से गिर 
कर मिथ्यात्व भाव में चला जाता हे तब तुरन्त उसी जीव 
को भी मालुम'नहीं होता है कि मैं मिथ्यात्व में बब चला 
गया हूं । क्योंकि छग्र स्थ जीवों के ख़चम भाव चुद्ठि गम्यःनहीं 
आते हैं परन्तु छत्नस्थ के स्थूल भाव बुद्धि गभ्य हैं | जसे 
धनी आदमी अपने पास में; कितनी पूंजी दे वह रुपया 
आना पाईं सहित निश्चित रकम नहीं दे सकता है या कद्द 
सकता है, परन्तु अपनी मिलकियत का अंदाजा देखता दहे। 
इसी प्रकार सम्यग्दष्टि जीव अपने ब्क््म भावकों नहीं 
जानता है परन्तु स्थूल भावकी जानता है। 


अनन्तालुबन्धी कपाय में जो पर पदाथे में इष्टानि्ट 
का स्थूल भाव होता था. वही स्थूल माव नहीं होने से जीव 
मानता द्देकि मेरे में अच अनन्तानु बन्धी कपाय का अभाव 
है।। परन्तु रद्म भाव अनन्तासुबन्धी का रद्द जाता है 
उसको वद्दध जीव पक्ड भी नहीं सकता है | क्योंकि उसका 
ज्ञान ही इतना हीन हैँ | इसी कारण से तो कहां गया दे कि 


श्री पचल्नब्धि ५्छ३ 


ज्ञो जीव नवें ग्रेवेयक में जाने चाला है उसमें भी सच्म 
मिथ्यात्व का ऐसा भाव रह जाता है जो वह उसके गम्य 
नहीं है परन्तु केवली-गम्य है । जेंसे स्थूल भाव से हम कह 
सकते हैं कि कुन्दकुन्द स्वामी के एक रोम में या एक 
आत्म-प्रदेश में भी स्लो भोगने का भाव नहीं था, परन्तु 
खच्सता से विचार करते या आगस प्रमाण से विचार करते 
कुन्द कुन्द स्वामी में भी खत्म स्त्री सेवन के भाव जरुर 
था । यदि यद्द भाव नहीं होता तो उन्हें पुरुष वेद का बन्ध 
कैसे दोता ९ इमसे तिद्ध होता है ,फकि छञ्नस्थ जीव स्थुल 
भावों का ही मात्र ज्ञान कर सकता है एवं पुरुषार्थ कर 
सकता है । 


सम्यग्दर्शन का भाव तो महान खत्म भाष हे परन्तु 
सासादन शुशस्थान का भाव तो सम्यग्दर्शन करते बहुत 
स्थूल है तो भी वह भाव छद्मस्थ के ज्ञान गो वर नहीं है । 
एवं सासादन गुणस्थान में जो भाव हे या सासादन का 
जो काल हे उस भाव और काल से मिश्रगुणस्थान का भाव 
व काल विशेष स्थूल हे तो भी वह भाव और काल छत्नस्थ 
जीवों के ज्ञान गम्य नहीं है । जद्दां वस्तुका स्वरूप ऐसा है 
वहां जीव हिम्मत से कहता है कि अप्ठुरू व्यक्ति निश्चय से 
सम्यग्दष्टि हे । बह उसका कद्दऩा कहां तक सत्य है यह 
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विचार करना चाहिये ? व्यवहार से हम व्यवहार द्वारा 
परीक्षा कर कहते हैं कि यह जीव सम्यग्दृष्टि है, वह व्यव- 
हार की अपेक्षा सत्य हे क्योंकि व्यवहारी जीवों को व्यवहार 
की शरण हे । 

में तो मिथ्यादृष्टि हूँ परन्तु अग्मक व्यक्ति नियम से 
सम्यर्डष्ट है यह उसका कहना कितना गलत हे ? आप तो 
कुम्हार है ओर हीरे की परीक्षा करते हैं, यह केसे बन 
सकता है ? प्रथम आप जोहरी बनिए बाद में कहिये कि यह 
हीरा है, तब्र तो आपका कहना सत्य हे। इससे सिद्ध होता 
है कि निश्रय का ज्ञान छत्नस्थ जीवों को नहीं हे परन्तु 
व्यवहारी जीव को व्यवहार का ज्ञान हे । 


चरणानुयोग यही उपदेश देगा कि अमक्ष पदार्थ 
छोडो, बाजार की चाट छोडो, जल छानकर पीओ, रात्रि में 
चार प्रकार के आहार का त्याग करो, पंच परमेष्ठि को 
भक्ति करो, जाप क्रो सामायिक करो, प्रतिमा धारण करो 
लक्ष्मी का त्याग करो, स्वस्री का त्याग करो, घरका त्याग 
करो, वस्त्रका त्याग करो, नग्न दिगम्बर धसुनि बनो, ५च 
महात्रतका पालन कगे, यह सब उपदेश का अभिप्राय वीवराग 
भांव प्राप्त कराने का ही है ओर वीतराग भाव 
प्राप्त न हुआ और घर छोड त्यागी बना ओर नग्न दिगम्बर 
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मुनि भी चनगया, पंच महावतका पालन भी किया तोभी 
चह मात्र बाह्य त्याग रूप ही रहा, परन्तु शान्ति का उत्पादक 
नहीं हुआ । 

चरणानुयोग की अपेक्षा मुनि लिंग सर्वथा निग्नेन्थ 
ही होता है, जिसके पासमें एक खतज् मात्र परिग्रह हे वह 
मुनि नहीं हे परन्तु गहस्थ हे। चरणानुयोग की अपेक्षा 
नम्त दिगम्बर मुनि उत्तम पात्र हे। ऐलक, चुल्लक, आर्यिका, 
जुल्लकाणी, ब्ह्मचारी आदि पंचम गुणस्थानवर्ती श्रावक 
हैं वे ही मध्यम पात्र हैं ओर अबती श्रावक्र पाक्षिक हैं 
चंद जथन्य पात्र हैं | 

चरणालुयोग की अपेक्षा से जिसकी सतदेव, सतगशुरु 
ओर व्यवहार धर्म की श्रद्धा है वही सम्यग्दष्टि हे | परन्तु 
जिसको छुदेव कुगरुकी श्रद्धा हे वह मिथ्यादष्टि है। 
चेरणानुयोग का सम्यर्दंधि यदि चीतराग देवके सामने 
भक्ति करता घन मांगे, पृत्रादि मांगे तो भी चरणा- 
चुयोग उसको सम्पग्दष्टि मानेगा | यद्यपि यह कांच्षों के 
भाव स्थूल मिथ्यात्व के ही हें । परन्तु चरणाज॒योग इसको 
ही स्वीकार करता है | क्योंकि चरणानुयोग में मात्र वाद्य 
प्रचत्ति खान पान आदि का सम्बन्ध है। जिसको आगमज्ञान 
नहीं हे, परन्तु मात्र देवादिक की बाह्य श्रद्धा है उसको 
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चरणानुयोग सम्यम्दष्टि कहता है परन्तु करणानुयोग 
के व्यवहार की अपेक्षा वही मिथ्यादृष्टि है। करणानुयोग 
के व्यवहार से जिस जीवको छह द्रव्य, नो तत्त्व, पंचास्तिकाय 
बन्ध मोक्ष के कारण का ज्ञान हे वह सम्यग्दृष्टि है! यद्यपि 
उसको मिथ्यात्व कमेंका उदय है क्योंकि व्यवहार में 
कम के उदय का ज्ञान छत्नस्थ जीवों को नहीं होता है 
परन्तु बचन द्वारा आगम अभ्यास से उमके ज्ञान का 
आगम अनुकूल जवाब होनेसे कहा जाता है कि यह 
सम्यम्दष्टि है ओर उसी प्रकार उसके साथ व्यवहार रखा 
जाता हैं | यही व्यवहारी जीवों का व्यवहार है, ऐसा जिनेंद्र 
देव ने कहा है। 

चरणानुयोग की अपेक्षा जो नम्न दिगम्बर हे, जिसको 
व्यवहार से छह द्रव्य, नोतत्व, पंचास्तिकोय, बन्ध मोक्त के 
खरूप का ज्ञान है, जो २८ अठाईस मूलग॒ुणों का आगमा- 
नकल पालन करता है, जो बाईस परीपह को आगमा- 
नुकूल जीतता है, जो देव मनुष्य तियंच द्वारा आए हुए 
उपसगे को जीततों है उसको ही मुनि मानकर उसको 
ही मात्र नमोस्तु कहना चाहिए ओर उसकी ही नवधाभक्ि 
होती है। ऐलक, क्ुल्लनक, अजिका, छुल्लिकाणी की नवधाभमक्कि 
में से पूजनछोड कर आठ प्रकार की भक्कि होती है क्योंकि 
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उसका पंचम गुण स्थान हे ओर उसको नमोस्तु नहीं कहना 
चाहिये, परन्तु इच्छाकार करना चाहिए | सन्न पाइुड की 
गाथा १३ में कद्दा है क्रि-- 


अवसेसा जे लिंगी दंसणणाणेण सम्म संजुत्ता । 
चेलेणय परिगद्धिया ते भणखिया इच्छणिज्ञाय । १ ३। 

अथ-- दिगम्बर मुद्रा सिवाय अवशेष जे लिंगी हैं- 
मेष करि संघुक्क हैं, परन्तु सम्यग्दशंन सम्यर्ज्ञान करिके 
सहित हैं ओर वस्त्र करि परिग्रहीत हें-वर्त्र धारे हैं वह 
जीव इच्छाकार कद्दने योग्य हैं। 


जिसको नमोस्तु कद्दने का भी पद नहीं है ऐसे जीवों 
की पूजा (अथे) कैसे की जा सकती है । पंचम ओर छटवां 
शुशस्थान में यद्दी तो अंतर है । देखिये सम्वशरण में 
भी हनि महाराज के बेठने का कोठा अलग है परन्तु 
अजिंका साधारण अबती स्लरी की समावें सबके समान 
अपना आसन लेती है, इसके लिये और कोई खास प्रकार 
की व्यवस्था नहीं, एवं ऐपेलकादि भी साधारण अनव्रती श्रावक 
के साथ श्रावक के ही कोठे में बेठते हैं, उनके लिये भी 
वहाँ खाम प्रकार के भेद भाव रूप की व्यवस्था नहीं है। 
इससे सिद्ध होता हे कि पंचम शुणलानवालते उत्कृष्ट 
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पदके धारी की पूजा नहीं हो सकती है। और जो पंचम 
गुणस्थान 'में निमंत्रण से भोजन लेते हैं, उनकी पांच ग्रकार 
की भक्त होती दै। परन्तु चार भ्रकार की भक्ति अथोत्‌ पूजन 
मनःशुद्धि चचनशुद्धि और कायशुरद्धि नामकी चार भक्कि 
नहीं दोती है। क्योंकि उसने निमंत्रण मानलिया है अथात्‌ 
हमारे चोके में जो सामग्री बनाई जाती है वह तो उसके 
लक्ष से ही बनाई जाती है एवं उसमें. जो दिंसा होती दे 
उसमें उसकी अनुमोदना भी हे जिससे मनशुद्धि वचनशुद्धि 
एवं कायशुद्धि नामकी मक्ति उसकी नहीं करना चाहिये 
परन्तु यद्द तीन भक्ति तो जो निमंत्रण नहीं स्वीकरता है, 
उसकी ही की जाती दे । 


शुंका---स््रियों को छठा गुणस्थान होता हे ऐसा 
आचायंग्रवर भूतवलि स्वामीने धवल ग्रन्थ में प्रथय खण्ड के 
सत्र £३ में लिखा हे तब उसकी पूजा क्‍यों नहीं करनी' 
चादिये १ कहा भी है कि- 
सम्माभिच्छाइट्ि, असंजसम्माइट्टि, संज- 
दासंजद, (संजद ) ट्वा णेनियमा पज्जत्तियाओ | 
अथ --मलुष्य स्त्रियां सम्यगम्दष्टि अरयत सम्यग्दाषट 
संयतासंयत और संयत गुणस्थान में नियम से पर्याप्रक 
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होती हैं । 

समाधान-----यह करुणान्ुयोग की अपेच्षासे अथोत्‌ 
भावकी अपेक्तासे कहा दे जो परम सत्य हे | परन्तु करुणा- 
नुयोग में भक्ति होती द्वी नहीं है, भक्ति चरणानुयोगका ही 
विषय है, क्योंकि जिस आत्मा का ग्यारद्रवां गुणस्थान रूप 
परिणाम है चही आत्मा अपने परिणामोंसे च्युत होने पर 
समय मात्र में श्रथमादि गुणस्थानवर्ती हो जाता दे जहां 
परिणामकी स्थिति ऐसी है, वहां छमत्नस्थ जीव परिशाम 
देखकर भक्ति कर नहीं सकता हे | इसलिये भाक्त नियम से 
चरणालुयोग में ही होती है । चरणानुयोग की अपेक्षा जब 
तक वस्त्रादक का त्याग नहीं किया जाता है अथात्‌ नभ 
- दिगम्बर अचस्था बादर में नहीं होती हे तब तक छटवोँ 
शुणस्थान साना नहीं जाता हे । इसी कारण स्त्रियों का पंचम 
गुणस्थान दी माना जाता हे ओर उनकी पंचम गुणस्थान 
के अनुकूल भक्ति करनी चाहिये । 


जेसे तीर्थंकर जब ग्र॒दस्थावस्था से उदासीन होते हें तब 
उनके परिणाम सप्तम गुण स्थान रूप होते दें तब ही लोका- 
न्तिक देव आते हैं, इसके पू्वे लोकान्तिक देव कभी भी 
नहीं आते हैं । ऐसे सप्तम गुणस्थान. रूप भाव हुए बाद - 
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द्वी बस्त्रादिक का त्याग किया जाता है । भाव पाहुड की 
गाथा ७३ में कहा है कि--- 


भावेण होईं नग्गो मिच्छताइ य दोस चडडखां । 
पच्छा दग्वेण मुणि पयडदि लिंग॑ं जिण्याण्याणु ॥ 


अर्थे-- प्रथम मिथ्यात्वादि दोषों को छोडकर भाष 
नग्न होकर एवं शुद्ध आत्मा का ज्ञान, श्रद्धान और आचरण 
कर तत्पश्चात्‌ सुनि द्रव्य रूप बाध्य क्रिया जिनाज्ञा पूर्वक 
प्रकट करे-ऐसा जेन मुनिका मार्ण है । 
प्रथम भाव होता हैं बाद में ही क्रिया होती है, पद 
रागी जीवों के लिये नियम है। तीथंकर के आत्मा में 
वीतराग राग रूप सप्तम गुणस्थान की अवस्था दै तत्र सोधरम 
इन्द्र आता है ओर कद्दता है कि भ्रभो ! यह गद्दना पहनिये | 
यह कपडा पदहनिये । प्रभो ! पालकी में जिराजिये ओर 
गाजा बाजा आदि अनेक ठाठ के साथ उद्यान में ले जाठा 
है | रागी इन्द्र यह सब ठाठ कर रहा है जब तीर्थंकर 
के तो उदासीनता अथोत्‌ सप्तम गणस्थान का भाव दे । 
कहा मी है कि--- २ 
सती मोहे श्रुगार अति करत प्यार जो नगर नार। 
घाव लडावत आन बाल त्यों भोग करत नाहीं खुशाल॥ 
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जब बस्त्रादिक का त्याग ओर केशलोंच नहीं होगा 
तव तक चरणानुयोग तीर्थंकर का छटठवां गुणस्थान स्वीकार 
नहीं करता है । चरणाजुयोग मात्र बाह्य प्रवृत्ति देखता है 
कि जो प्रद्मांत छप्मस्थ जीवों के ज्ञान गोचर है | इसलिये 
चरणाज्ञुयोग में ही पदके अनुकूल मवित होती है । 


चरणानयोग बाह्य वस्तुके संयोग में परिग्रह मानता 
है जबकि करणानयोग बाह्य वस्तु के संयोग में परिग्रह नहीं 
स्वीकार करता है | करणानुयोग में “मूछा?” को मात्र 
परिग्रह स्वीकार किया है | देखिये एक मिछुक के पास में 
कुछ भी परिग्रह नहीं हे ओर तीन लोककी सम्पत्तिकी 
सूछो है | इसी कारण उसको महान दुःझ्ी एवं परिग्रह 
धारी मानते हैं और एक छद्द खण्ड की विभ्रूति का परिग्रद 
होते हुए भी मूछो नहीं होने से भरत महाराजको वेरागी 
कहा द्े। यद्द क्‍या है ? यह अन॒योग की महिमा दै | करणा- 
नुयोग और चरणान॒योग परस्पर विरोधी कथन करते हें। 
इसकारण इस अनुयोग का टीक २ ज्ञान नहीं दोने से 
जीव मिथ्यादष्टि ही रह जाते हैं । देखिए दोनों अनुयोग 
का विरोधः-चरणानुयोग रस छोडकर भोजन लेनेवाले को 
धमोत्मा कद्दता है जब करणाजुयोग कद्दता है कि ओजनमें 
महान लालसा है इस कारण पापी है । जिसने स्त्रीका त्याग 
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किया है उसको चरणानुयोग कहता दे बत्रह्मचारी है जब 
करणाजु॒ुयोग कहता है वह तो भावसे नारी सेवन 
करनेसे मोगी है । जिसने वस्त्रका त्याग कर नभ्मता दिगम्बर 
अवस्था धारण की है जो मूलगुणों का जिन आज्ञा 
अन कूल पालन करता है, जो बाईस परीपह को जीतता है 
देव, मनुष्य ओर तियंच द्वारा आए उपसगे को जीतता है 
उसको चरणानुयोग कहते हैं । पर छटे;- गुणस्थानवर्ती 
छुनि महाराज हैं, उनको करणानुयोग कहता है कि कहाँ 
का मुनि है भाव में तो मिथ्यात्व का सेवन कर रहा है 
मिथ्यादृष्टि हे और द्रव्य लिंगी घुनि है। कहा भी हे कि--- 


जिनवर कहेलां त्रत समिति गुप्ति वली तप शील ने। 
करता छताय अभब्य जीव अज्ञान मिथ्यादृष्टि है ॥ 
* दान देनेसे चरणानुयोग कहता है महा दानेश्वर 


धमोत्मा है, जब कि करणानुयोग कहता कि कहाँ का दानेश्वर 
है ? महा समान कषायी पापी आत्मा हे। मान से धन 
का त्याग कर रहा है| इत्यादि दोनों अनयोगों में परस्पर 
विरोध हे तो भी दोनों अनुयोग अपने अपने पद्‌ में 


सत्याथ हैं ।---जसे 
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एक मुनि भाव लिग्री जंगल में शीत काल में घ्यान 
में आरूढ हैं। उसी समय एक भद्रपरिणामवाला अजैन 
वहां से निकला। झुनि को नमभ्न देखकर उसे दया आई । 
अहा | इतनी शीत में यह जीव नम्न है ? यद्द सोचकर 
फरुणाभाव से मुनि के शरीर पर अपनी एक चादर डाल 
दी । वह वहां से चला गया। झुनिको उपसर्ग आगया | 
इतने में थोडी देर के बाद भ्रावक संघ झुमि को बंदन 
करने को आया । सुनिको चादर सद्दित देखकर विचारने 
लगा, अरे कांहे का मुनि दे? चादर ओढकर तो 
येठा है । चुप रद्द गया, बंदन नहीं किया । क्योंकि यद्द 
चरणानुयोग की विधि हे | इतने में थोडी देर बाद मुनि 
ने चपक श्रेणी मांडकर केवलज्ञान की प्राप्ति की । तुरन्त 
इन्द्र आदि देव केवल कल्याण के लिये आए । श्रावक 
संघसीचने लगा कि अरे! झुनि महाराज ने केवल- 
ज्ञान आप्त किया । अरेरे ! मेंने घ्ुनि महाराज को पिछाना 
नहीं, धिकार है। इस अन्प ज्ञान को देखिये आवक 
पश्चाताप करता है, तो भी उसने बंदन नहीं करने में ही 
अपनी पद की रक्षा की थी | कर्पोंकि बंदन करना चरणा- 
नुयोग की विधि हे और उसने ठीक २ चरणाजुयोग के 
अनुकूल जिन आज्ञा का पालन किया था। यह तो 
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दोनों अनुयोग में विशेषता है। इसी कारण दोनों अनु- 
योग के कथन को सुनकर संशय में न पडकर यथार्थ 
निर्णय करना चाहिये कि यह कोनसे अनयोग का 
कथन है । 

चरणानुयोग काये देखकर कहता है कि मनुष्य उच 
एवं नीच गोत्री होता है जब करणानयोग हिम्मत से 
कहता है कि मनुष्य नीच ग्रोत्री दोता ही नहीं है, उच् 
गोत्र में ही मजुष्य प्योय मिलती है। अरे सम्मूछेन 
मनुष्य जिसकी आयु श्वास के अठारहवें भाग मात्र हे 
वह भी उच्च गोत्री हे। देखिए ग्रोम्मटसार गाथा १३ 
ओर २८४ | 

इसलिये मोक्षमार्गी जीवों को फालतू कगडे में न 
पडकर यथार्थ ज्ञान प्राप्त कर अपने कल्याण करने का 
रास्ता लेना चाहिये । लाख बात की एक बात यद्द दे कि 
जीव को पिछान कर राग-छ& व छोडना ' चाहिये वही धर्मे 
हे। यही चारों अछुयोग का सार है :-- 

करणासुयोग----प्रधानतया कर्म अन्त्ति द्वार। 

आत्म-परियाम का ओर तीन लोक की रचना का ज्ञान 
कराता है | करणांलुयोग बाह्य पदार्थ को अथोत नोकमे 
की साधक बाधक नहीं मानता है, परन्तु कर्म कोदढी . 
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बाधक मानता है ओर कम के अभाव को- साधक मानता 
है । कर्म प्रकृति छोडनें को यद्द अनुयोग उपदेश देता हे, 
परन्तु यथार्थ में कर्म प्रकृति का त्याग: नहीं होता है। 
क्योंकि वह तो पर पदार्थ है, पर पदार्थ का त्याग 
करना यह कहना मात्र शाज्दिक व्यवहार दै। कमे प्रकृति 
जिस परिणाम से दंधती है, उस परिणाम को न करे 
उसीका नाम ही कर्म प्रकृति का त्याग है। कर्म हमको 
दुख देता है यद्द भी कहने सात्र का उपचार है। कम तो 
जड दै वह आत्मा को दुख नहीं दे सकता है, आत्मा 
अपने रागादिऋ परिणाम से दुखी है। आत्मा के रागा- 
दिक परिणामों का और कर्म प्रकृतियों का निमित्त नेमित्तिक 
सम्बन्ध है | इसलिये कर्म प्रकृति हमको दुख देती हे ऐसा 
क्रहा जाता है | चद व्यवहार है। कमे ही आत्मा के परिणामों 
में अभ्यन्तर निर्मित हें | कम छोडकर रागादिक का ओर 
कोई निमित नहीं है | नो कर्म तो ज्ेयका निमित्त हे परन्तु 
आत्मा मोहादिक के कारण उसीकी ज्ञेय रूप न मानकर 
अपने रागदिक में उसीको निमित्त बना लेता हेतो भी 
ज्लेय निमिच्त बनता नहीं द्वे । क्ेय परार्थतों ज्ञेय ही दे वह !' 
रागादिक के, कारण नहीं दे । यदि वह रागांदिक के कारण 
हो तो केवली परमात्मा को भी वद्द रागादिक करा देता 
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परन्तु वह रागादिक का निमित्त नहीं है मात्र जेयका नि 
है। केवली भगवान लोकालोक को देखता है परन्तु गधे 
सींग, आकाश के पृष्प, बंध्या ओरत के पत्र को क्‍यों न 
देखता है ? तब कद्दना पड़ेगा कि लोक में ऐसा ज्ञेय नहीं , 
इसी कारण केवली परमात्मा ज्ेय त्रिना देखता नहीं ६ 
ज्ेय कारण हे और ज्ञान की अवस्था होना कार्य है 


प्रथम कारण होता है बाद में ही कार्य होता दे । परन्तु आ। 
कल बहुत जीव कार्य की महिमा मानता है, कारण « 
' महिसा नहीं मानता | यह उसका अज्ञान है | कारण भिः 
काये की उत्पत्ति होती ही नहीं, इस सिद्धान्त को उस 
माना नहीं । इसी कारण वह अज्ञानी हे | जेसे रागादिः 
परिणाम कारण दे ओर कामौण वर्गंणाकी कमे रूप अवस्थ 
होना कारण हे । प्रथम कारण में अवस्था दोती दे बद 
तदनुकूल द्वी काय. अथोत्‌ नैमिचिक की अवस्था दोत्त 
है। इसी प्रकार जितने अंशों में ज्ञानावरणादि कमेका उदय 
होगा उतने ही ज्ञान की नियमसे द्वीन अवस्था होगी । 
ज्ञानावरण कम कारण है उसीकी प्रथम अवस्था होती दे, 
तत्पश्चात्‌ ज्ञान की तदचुकझूल ही अवस्था होती हे जिसको 
नेमित्तिऊ अवस्था कही जाती है। इससे सिद्ध होता 
है कि ऊर्म के साथ में आत्माका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है| 
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संवर निजेरा का भेद भी प्रधानपने करणाज्ञुयोग में 
दी होता है | क्‍योंकि जितनी प्रकृतियों का बन्ध रुक जाता 
है उसीकी तो संवर कद्दा जाता है | 

स्री रूप जिसका शरीर हे ऐसा आत्मा बाह्य में कपडे 
का परिग्रह द्वोते संते उसका स॒प्तम गुणस्थान तक निर्मेल 
परिण।म हो सकता है | इसी अपेक्षासे आचाय॑ भूतबलि 
महाराज ने धवल के & बें खत्र में कददा है कि-- 

सम्मामिच्छाइट्रि-असंजसम्माइटि-संजदा- 

संजद (संजद ) ट्वाणे णयमा पज्जतियाओ ॥ 

अर्थ---मलुष्य स्त्रियां सम्यग्मिथ्याइशटि असंयत 
सम्यर्दंषि संयतासंयत और संयत गुणस्थान में नियम से 
पर्योप्तक होती हे । 

स्री को संयत गुणस्यान होता है वद्द करणानुयोग, की 
अपेक्षा से माना जाता है परन्तु चरणाजुयोग की अपेक्षा 
से स्रीका पंचम ही शुणस्थान मानना चादिये और पंचम 
गुणस्थान रूप इसका आदर सत्फार करना चाहिये । 

करुणाजुपोग की अपेक्षा से बाह्य परिग्रह दोते हुए 


जीव मिथ्यात्व में से सीधा चतुर्थ गुणस्थान रूप भाव, 
पंचम गुशस्थान रूप भाव एवं सप्तम गुणस्थान रूप भाव 


श्ष्प श्री पंचलन्धि 


कर, सकता है । बाह्य पदार्थ करणानुयोग बाधक मानता 
नहीं दे । 


श्री पांडव युधिष्टिगदिक नत्न दिगम्बर अवस्था में 
'शत्रु जय पहाड पर ध्यानावस्था में थे तथव अपने ही 
भाई ने पूर्व बेरके कारण लोदे का गददना जसे छुकुट कुण्डल 
बाजूबन्ध हार इत्यादि तप्तायमान कर उसकी पहरा दिया। 
इस अवस्था में म्रुनि महाराज श्रेणी मांड कर तीन बड़े 
भाईयों ने सिद्ध पदकी प्राप्ति करली ओर दो लघु भ्राता 
ने सवार्थसिद्धि पद की प्राप्ति करली । देखिये बाह्य गहने 
का संयोग होते हुए भी उन मद्दात्माओंने अपना निर्मल परि- 
णाम कर सिद्धगति को प्राप्त करली । इससे सिद्ध होता हे 
कि करणाजुयोग बाह्य पदार्थों को बाधक नहीं मानता ! 
जिस भ्रकार श्री पाश्व नाथ तीर्थंकर देचकी उपस्गंवाली 
अथोत्‌ धरणीधर रूप नागकी फणबाली प्रतिमा बठंमान में 
पूज़ी जाती: है इसी प्रकार क्या युधिष्ठरादि पांडवों की उपसगे 
की आवस्था की प्रतिमा पूजी जा सकती है ? कदापि नहीं | 
क्योंकि पूजा चरणाजुयोग में होती है ओर चरणाजुयोग 
बाह्य पदार्थ के संयोगवाली घुनि अवस्था नहीं मानता दे 
तब वीतराग अवस्था कैसे स्वीकार करेगा १ यदि सुद्धि-, 
छ्िरादि पांडवॉका उपसर्गका फोटो लिया जावे तो वह 
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फोटो परिग्रह सह्दित अवस्थाका होगा यां नम्न ही होगा ९ 
सोचना चाहिये। अनुयोग ज्ञान कराने का कारण है परन्तु 
विसंचाद कराने का कारण नहीं है । चरण/नुभोग ऐसे 
गहनावाली पांडवों की प्रतिमा को सरागीकी ही ग्रतिमा 
कहकर उसकी पूजा बंदना आदि नहीं कर सकता हे। 
समयसार ग्रन्थ में भी लिखा है कि--- 

“ज्ञ हि शालितंदुलस्य बहिरंगतुषे विद्यमाने सत्य- 
भ्यंतरतुपस्य त्यागः कतुमायाति | अभ्यंतर तुषत्यागे सति 
बहिरंगतुपत्यागो नियमेन भवेत्यवे | अनेन न्यायेन सववे- 
संगपरित्यागरूपे बद्दिरंगद्रव्यलिंगे संति मावलिंगं भचर्ति 
न भवति वा नियमो नास्ति, अभ्यंतरे तु भावलिंगे सति 
सवसंगपरित्यागरूप॑ द्रव्यलिंगं मवत्येवरेति | . हे भगवन ! 
भावलिंगे सति बहिरंगद्रव्यलिंगं मबतीति नियमो नास्ति 
“साहारणासाहारणे”” त्यादि बचनादिति १ परिहारमाह 
कोी5पि तपोधनो ध्यानारुठस्तिष्ठति तस्य केनापि दुष्टभावेन 
वस्त्रवेशनं ऊते । आमरणादिकं वा ऊूत॑ । तथाप्यसो निग्नेन्थ 
एवं । कस्मात्‌ १ इतिचेत । बुद्धि परुवंकममत्वाभाषात्‌ 
पांडवादिचत्‌ । 

इससे सिद्ध दोता दे कि बाह्य परिग्रह का सद्भाव 
क्रुणालुयोग बाधक नहीं मानता हे, उसे तो चरणाहुयोग 


१६०५ श्रां ५चल्षाव्घ 


ही बाधक मानता है । 

श्वताम्बर संप्रदायवाले श्री मल्लिनाथ भगवान तीथेकर 
का सत्री पयोय मानते हैं, पुरुष लिंग नहीं मानते हैं । क्योंकि 
उनके ज्ञातघर्मकथांग में मल्लिनाथ के पूर्व भवका वर्णन 
लिखा है । उसमें लिखा हे कि मल्लिनाथ की आत्मा ने अपने 
मित्रके साथ मायाचार करके विशेष तप अनशन किया था, 
जिस मायाचार के कारण उसको नीच गोत्र का बन्ध 
पडगयाथा । वहां से मल्लिनाथ की आत्मा तो सवोर्थ 
सिद्धि में गई और उसके मित्र जो भी सुनि अवस्था में 
थे वेही अपराजित विमानवासी देव बने । मायाचार के माष 
में तो पाप का ही बन्ध होना चाहिये । वह ऊपर 
विभानवासी देव बन गया ओर नीच ग्रोत्रका जब बन्ध 
बांधा था तब देव पद में कैसे गया १ देव तो नियमसे उच्च 
गोश्री दी है । देव पयोय से मरण कर मल्लिनाथ का जीव 
अपने पूरे भव में बांधा हुवा नीच ग्रोत्र के कारण 
स्री लिंग में आया । परन्तु शान्त चिचसे विचार करें तो पता 
लगे कि स्री का नीच गोत्र तो है ही नहीं | स्री भी उच्च 
गोज्री है । मलुष्य मात्र उच्च ग्रोत्री है। सम्यग्दश्टि आत्मा 
स्री लिंग में कैसे जन्म लेवेगा ? नीच ग्रोत्रवाले के तो पंचम 
गुणस्थान से आगे का माव गे द्वोता ही नदीं, तब वह 
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तीथंकर आदि केसे बना ? परन्तु अनुयोग के न जानने से 
कहां गलती रह जाती दे यह ध्यान में आता ही नहीं हे । 
कारण, अज्लुयोग का ज्ञान करना मोक्षमार्ग में प्रधान 
कारण है ' अनुयोग के ज्ञान बिना शास्त्र स्वाध्याय मात्र 
पुणय बन्धका कारण है परन्तु बद्द परंपरा भोक्ष का कारण 
न बनकर संसार का द्वी कारण होता है । 


करणानुयोग में प्रधानपना निमित्त का दी है। जिस 
प्रकार कम का उदय होगा उसी भ्रकार ही नेमिचक आत्मा 
की अवस्था होगी । मनुष्यगति का उदय हुवा तब आत्मा 
फो नियमसे मसुष्य गति में आना दी पडा। मिथ्यात्व 
का उदय आने से आत्मा की परिशति नियससे मिथ्यात्व 
की होनी ही चाहिये | करयाज्ुयोग में. ही संयोग सम्बध 
होता हैं । जो जीव निमित्त की नहीं स्वीकार करता उस 
जीवने करण/लुयोग माना नहीं। करणयानुयोग को न सानमे 
वाला एकान्त,मिथ्याटर्टि है । करणाजुयोग में और द्वव्यातु- 
योग में भी परस्पर विरोध है | यदि दोनों अजुयोग समान 
कथन करते तो दो अज्ुयोग मिट कर एक अजुयोग बन 
पाता । परन्तु वस्तुका स्वरूप ऐसा नहीं .हे। सम्यर्दश्ट 
आत्म! का भी स्वीकार करना पडता “है कि अपनी इच्छा 
राग करने 'की नहीं है तो मी मोहनीय कर्म के उद्य में कर्म 
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की बरजोरी से आत्मा में रागादिक हो ही जाता दहे। यह 
किसकी प्रधानता है ? निमित्त की या उपादान की ? अनंत 
वीये के घनी तीर्थंकर देवको भी अपने आ।त्मा के प्रदेश तीन 
लोक की बराबर कमे के उदय से करना द्वी पडते हैं । यह 
किसकी महिमा दे ? द्रव्यानुयोग कहता है कि आत्मा चेतन 
प्राण से जीता है जब करयाजुयोग कहता है कि आत्मा 
चार भ्राणों से, जीता है | द्रव्यानुयोग कहता है कि आत्मा 
खाता नहीं है तब करणाजुयोग कहता दे कि आत्मा खाता है | 
द्रब्यानुयपोग कदता दे कि.आ।्म। अमूर्तिक है तब करणा- 
सुयोग कद्दता है कि आत्मा मूर्ततिक है । यदि सू््तिक नहीं होता 
तो आत्मा को . सुई लगनी नहीं चाहिये। द्रव्यानुयोग कहता 
है कि आत्मा असंख्यात प्रदेशी है जबकि करणानुयोग कहता 
है कि आत्मा स्वदेदह प्रमाण है | द्रव्यानुयोग कहता है कि 
आत्मा ज्ञान से देखता है तब करणातुयोग.कहता हे आत्मा 
इन्द्रियों से देखता दे | ज्ञानका चयोपशम होते हुए भी 
इन्द्रिय बिना कैसे देखेगा ? कर णानुयोग कद्दता है कि ज्ञान 
चेतना चौथे गुणस्थात्न से स्वीकार करता है जब द्रव्यानु- 
योग ज्ञान चेतना ,तेरहवें गुणस्थान से स्वीकार करता हे । 
करणानुयोग एक समय में एक गुण की मिश्र परिणति 
स्वीकार करता है । जितने अंशमें कर्मका झमाव हुवा है 
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उतने अंशमें तो ज्ञान धारा है और जितने अंश में कर्म का 
सद्भाव है उतने ही अंशमें कर्म धारा स्वीकार करती 
है | जेसे एक सनुष्यकी १०४ डिग्री ज्वर था। उसीको दूसरे 
दिन दी डिग्री ज्वर कप्र हो गधा । उस कालमें उसकी 
तब्रियत अच्छी है जेसा कदा जातक है | तोमी विचार करनां 
चाहिये कि वद्द जीव दो डिग्रो ज्वर कर अमांवका सुख का 
वेदन करता है या १०३ डिग्री ज्वरका सदर्माव का वेदन 
करता है । परन्तु द्रव्यान॒ुयोग एक समय में एक अरबधा 
को स्वीकार करता है | कहा भी हे कि--- _ 
परिणमदि जेण दूत तक्कालं॑ तम्मय ति परणत्तं । 
तम्हा धम्म परिणदों आदा घम्सो सुणेयठयों ॥ 

अथे-द्रव्य जिस कालमें जिस भावसे परि सता 
है उसी कालमें वद्द तन्मय हे ऐसा जिनेन्द्र देव कहता है 
इसलिए धर्म परिणत आत्मा धर्म जनना । 

यद्यपि कथन अलग अलग अज्ुयोग से क्रिया जाता 
है तो भी द्रव्य तो जो हैं सो ही हैं । द्रव्य के प्ररणण करने 
की रीतियां दो प्रकार की हैं । एक निश्चयसे अथोत्‌ उपादान 
से कथन करना, दूसरी व्यवहार से अथवा निमिचत से कथन 
करना । उपादान से कथन करने से ही द्रव्य उपादान रूप 
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नहीं होजाता और निमित्त से कथन करने से द्रव्य 
निमित्त रूप नहीं हो जाता है | चद तो जेसा है तौसा ही 
है । उपादान से कथन करनेवाले की दृष्टि यथार्थ है, 
ओर निमित्त से कथन करनेवाली की दृष्टि निमित्ताश्रित है, 
ऐसा अमिग्राय करने वालों को यथार्थ ज्ञान नहीं है । यह 
तो मात्र कथन करने की शैली है, उस पर से सम्यरदर्शि 
या मिथ्यादृष्टि का निर्णय नहीं हो सकता है। आध्यात्मिक 
शास्त्रों से आगम शास्त्र बहुत हैं एवं दोनों प्रक्रार के 
शास्त्र एक दी आचाय श्रीने बनाए हैं तब वहाँ सम्यस्द्टि 
ओर मिथ्यादश्टि किसे कहोगे ? कथन तो श्रत ज्ञान की पर्याय 
है और दृष्टि भद्धागुण की पयोय है । दोनों अलग २ शुरों 
की परिणति हैं। इसलिये कथन कोई भी अपेक्षा से द्लिया 
लावे तो भी जिसकी दृष्टि यथार्थ है वही जीव सम्यम्दृष्टि है । 
इसलिये अनुयोग के ज्ञान बिना ज्ञाता के अमिप्राय 
को नहीं जानने से जीव शास्त्रास्यास करते हुए भी अज्ञानी 
ही रद्द जाता है इसलिये अजुयोग का ज्ञान करना 
मोक्षमार्ग में बहुत ही जरुरी है । | 
दव्यानुयोग-इस अजुयोग में प्रधान रूप से आत्मा 

की ओर से दही उपदेश दिया जाता है जो यथार्थ ही उपदेश है । 
इस उपदेश द्वारा ही आत्मा विशेष कर अपने कन्याण के 
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मार्गकी समझ सकता है । इस अलुयोग में उपचार से कथन 
नहीं किया जाता है | जिस कारण से आत्मा दुखी है 
वही यथार्थ कारण कहा जाता है । आत्मा अपने ही 
कारण से दुखी है ओर अपने ही कारण से खुखी होता 
है । आत्मा को सुखी दुखी करने वाला अन्य कोई कारण 
संसार में नहीं है । अहँत देव निग्नन्थ गुरु आदि कोई भी 


पद आत्मा का कल्याण नहीं कर सकता है । आत्मा का 
शत्र-मित्र स्वयं आत्मा दही है। जेंसे पेट में ददं होने से 
चरणानुयोग कहेगा कि दाल खाने से पेट में दद होता 
है परन्तु चोके में दाल तो सबने खाई दे । यदि दाल से 
दर्द होवे तो सबको दर्द होना चादिये । करणानुयोग कहता 
है कि दर्द तो मात्र असाता के उदय से हुआ है| इसी प्रकार 

द्रव्यानुयोग कहता है कि महान असाता का उदय सुकोशल 
एवं गजकुमार सुनि को होते हुए भी उनने आत्मा की 
शान्ति एवं केवल ज्ञान की प्राप्ति की | इसपे असाताका 
उदय पेट में दद होने का कारण नहीं है परन्तु अपना 
राग ही मात्र दुःख का कारण है । इसी प्रडार तीनों अनुयोग 
अपने २ पद में रहकर कथन करते हैं, तो भी तीनों अनु- 
योग एक दूसरे अजुयोग का निषेध नहीं करते हैं । यदि 
निषेध करते हैं तो एकानत कथन करने से स्वयं मिथ्यात्व 


१६८ श्री पंचलब्धि 


आ जाता है | यदि आत्मा स्वयं रागादिक करता है तो 
बेदान्त मत वाले जेपे पश्मात्मा को स्वयं रागोदिक कराकर 
संसार में जन्म लेना मनाते हैं, ऐसे सिद्ध परमात्मा को भी 
स्वयं रागादिक करा कर संसार में वापिस आने का प्रसं ग- 
आवेगा । इसलिये सब अनुयोगों को अपेक्षा से स्वीकार 
करना यही स्याद्वाद है ओर सम्यज्ज्ञान है | 

द्रव्यानुयोग में प्रधानतया संवर निजेराका भेद नहीं 
पडता है, कारण कि सब्र गुणों की दो अवस्था होती हें । 
१ शुद्र २ अयुद्र | परन्तु एक समय में एक ही अवस्था 
होगी। एरूदी साथ में दो अवस्था अयवबा मित्र अवस्था 
द्रव्यासु पोग स्वीकार नहीं करता है जिस काल में ज्ञान 
गुण अशुद्ध परिणमन करता दे उस काल में अज्ञान माव 
दी है ओर जिस काल में शुद्र परिणमन करता हे उसी 
काल में ज्ञान भाव हे । इसी प्रकार जिस छाल में चारित्र 
गुण अशुद्ध परिणंमन करता है उस काल में नियमसे 
आऊुलता दी है, ओर ,जिस काल में चारित्र गुण शुद्ध 
परिणमन करता है उस काल में निराकुलता ही दे | इससे 
पिद्ध होता है कि द्व्यानुयोग में सवर नि्जेरा का भेद 
नहीं है । 

द्रव्यानुयोग में सुणस्थान आदि भेद नहीं द्वोता दे, 
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शुणस्थान का भेद तो करणानुयोग में ही होता है । जिस 
समय में आत्मा अशुद्ध परिणमन करता हे उस काल में 
आत्मा संसारी है, ओर जिस समय में आत्मा शुद्धपरिणमन 
करता है उस समय में आत्मा की सिद्ध गति है । द्रव्या- 
नुयोग पर पदाथ को छोाडने का उपदेश नहीं देता हे । 
वद तो दुःख का कारण जो मिथ्यात्वादि आत्मा के 
परिणाम हें उन्हें ही छोडने का उपदेश देता है। दह्याचु- 
योग में पर पदाथे साधक बाधक नहीं होते हैं। वहाँ साधक 
बाघक मानना मिथ्यात्व हे। पर पदाथें को साधक बाधक 
अन्य अलनुयोग मानता है और उसीका नाम व्यवहार है । 
इसीलिये शास्त्र की पद्धति व वणन व्यवस्थाक्रा ज्ञान करना 
बहुत जरूरी है | इसलिये जिन जीवों को अपना कल्याण 
करने का भाव है उनको चारों अज्ुयोग का यथार्थ 
ज्ञान श्राप्त करना चाहिये , अ'प्यम ज्ञान विना मात्र द्रव्य 
से सुनिलिंग भी घारण करना काय-साधक नहीं हो सकता 
है । यही बात भगवन्‌ कहुन्दकुन्द स्वामी ने भी प्रवचन- 
सार ग्रन्थ के चारित्राधिकार' में गाथा २३३ में कही है कि- 


आगमहीणो समयणो खेवाणरणं पर वियाणादि । 
अदिजाणंतो अठ खवेदि कम्मामणि किध मिकक्‍्खु ॥ 
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अर्थ-- आगम हीन साधु आत्मा ओर पर को नहीं 
जानता है । पदार्थ ज्ञान विना मिज्षु किस प्रकार कर्मों का 
नाश करेगा ९ 


आगमऊा भाव एवं सत्र का अर्थ किस प्रकार जानना 
चाहिये । 


तत्वार्थ क्त्र में लिखा है कि “ सम्यग्दर्शनज्ञान 
चारित्राणिमोक्षमार्गं:र । उस का भी अर्थ करने में बहुत 
जीवों की गलती होती है । जेैसे--- 

प्रश्न -सम्यग्दशंन की प्राप्ति चतुर्थ शुण स्थान में 
होगई, चारित्र की प्रांप्त बारहवें मुशस्थान के पहले समय 
में दोगई और केवल ज्ञान की प्राप्ति तेरहवें गुणस्थान के 
प्रथम समय में हो जाती दे तो भी आत्मा का मोक्ष क्‍यों 


नहीं हुआ १ क्‍योंकि सत्रजी में तो लिखा दे कि तीनों की 
एकता होने से ही मोक्ष होता है । 


उत्तर--आत्मा में अनंत गुण हैं, अनंत शुण कीजो 
घारण करे सो आत्मा हे। आत्मामें चारित्र नामक भी 
गुण दे । उस शुणकी शुद्धता होजाना इतनाही ““चारित्र”” का 
अर्थ नहीं लेना चाहिये, परन्तु आंत्मा के संपूर्ण गुणों की 
शुद्धता होना उसी का नाम आत्मा का चारित्र है, ओर 
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ऐसी शुद्धता चौदहवें शुशस्थान के अंतिम समय में ही 
होती देै। चारित्र नामक शुण की शुद्धता घारहवें गुणस्थान 
के प्रथम समय में होती है परन्तु अव्यावाध गुण अवगा- 
हना शुण, शुच्मत्वशुण, अगुरुलचुगण, अमृूत्त त्वशुण और 
निष्क्रियल्व शुश की शुद्धता चोददवें गुणस्थान के अंतर्मे 
ही होती है | ऐसी शुद्धता का नाम आत्माका चारित्र हे 
ऐसी शुद्धता होते ही आत्मा सिद्ध पदक्की प्राप्ति कर 
सेता दे । 


आत्मा में अनंत गुण हें इनमें से जेसे ज्ञान और 
दर्शन चेतना देखने का गुण हे वेसेही लब्धि औ€ उपयोग 
रूप रहते हैं, ऐसा आगम में लिखा है । यह सोचकर बहुत 
से जीव श्रद्धांदि गुणोंको भो लब्धि व उपयोग रूप मान- 
लेते हैं एवं अपने बनाये हुये शास्त्र में भी लिख देते हैं। 
परन्तु यह विचार नहीं करते हैं कि ज्ञान और दर्शन 
चेतना को लब्धि ओर उपयोग रूप किस अपेक्षा से कहा 
है ओर इसका क्‍या कारण है १ इस विषयका ज्ञान न 
होने से श्रद्धागुण-सम्यस्दर्शन को भी लब्धि और उपयोग 
रूप मान लिया करता है। जैसे श्रेणिक राजा क्षायक 
सम्यग्दष्टि था परन्तु जब उसने आत्मघात किया तब उसका 
सम्यग्द्शंन लब्धि रूप था परन्तु उपयोग रूप नहीं था-यह 
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उसका कहना गलत दे अथोत्‌ अज्ञान भाव है! क्योंकि छतम्मस्य 
अव॒स्ण में आत्मा का ज्ञान पराधीन है इसलिये ज्ञान करने 
में पांच इन्द्रिय ओर द्रव्य मनकी सहायता लेनी पडती हैं। 
इस अपेज्षा से ज्ञान और दशन चेतनामें लब्धि और 
उपयोग का मेद पडता है अथोत्‌ जिस इन्द्रिय में ज्ञान 
उपयोग रूप है, बाकी की इन्द्रियों में क्वन लब्धि रूप हे ! 
अथवा जब मति ज्ञान उपयोग रूप है तब श्रुतदि और 
ज्ञान लबव्धिरूप हैं, परन्तु श्रद्धादि गुणों का देखना जानना 
आदि काय नहीं है | वह तो मिथ्यात्व रूप हो या सम्यर- 
दर्शन रूप दो, दो में एक अवष्था तो जरुर रहेगी | यदि 
सम्यग्द्शन रूप अवस्था हो तो खाते पीते भोगकरते सोते 
समय श्रद्धा गुण की सम्यग्दशन रूप अवस्था तो द्वे वह 
गुण अवस्था बिना तो रहता ही नहीं, इसी कारण श्रद्धादि 
गुणों में लब्धि और उपयोग का भेद पडता ही नहीं है 
परन्तु लब्धि और उपयोग का भेद मात्र ज्ञान तथा दर्शन 
चेतना में ही पडता दे ऐसी श्रद्धा रखना चाहिये । 


चतुथे गुणस्थान में च्वायक सम्यग्दशंन प्राप्त हुए 
बाद जेसे २ गुणस्थान बढता है ऐसी २ सम्यग्दशँन में भी 
स्वच्छता की वृद्धि होती है ऐसी अप्लुक जीवों की धारणा 
है एवं अपने बनाये शास्त्र में इसी श्रकार लिख भी देते हैं- 
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कि चतुर्थ गुणस्थान में जो ज्ञायक सम्यग्दर्शन है वह 
क्ञायक सम्यग्दशन बढते २ तेरहवें गुणस्थान में बहुत 
चद्धि को प्राप्त होता है । अथीत्‌ जाज्वल्यमान ज्योति 
रूप दोता है । यह सब सिथ्या भ्रम है। किस कम ने 
सम्यरदशंन की च्ृद्धि को रोक रखी थी कि पीछे से सम्य- 
र्दशन में जाज्वल्यमान ज्योत्ति रूप बंडद्धि हो गई ? विचार 
तो करो कि जहाँ प्रतिप्षी कर्म ही नहीं हें तब्र गुण में 
चद्धि किस कारण से होती है | शुद्ध अवस्था में पदगुण- 
हानि वृद्धि होती है वह तो स्वभावरूप परिणयति है | इसमें 
तो इंद्धि और हानि रूप अवस्था दोते विकार की इड्धि 
ओर द्वानि नहीं है वह तो सहज स्वाभाविक अनादि अनंत 
अवस्था है । ऐसी पट्गुण हानि चइद्धि तो सर्च द्वव्यों में 
होती रहती है क्‍योंकि पदार्थ का स्वभाव द्वी ऐसा हे । 
चतुथ शुण स्थान में जो क्ञायक सम्यग्दशे न है वही च्ञायक 
सम्यग्दर्शन केवली तथा मिद्ध परमात्मा में है, क्षायकर 
सम्यग्दशंन में फिंचित्‌ फर्क नहीं दे ।फक तो तत्र हो 
सकता हे जब सामने रोकने वाले प्रतिपक्षी कम का 
सद्भाव हो, परन्तु क्ञायक सम्यग्दशन में प्रतिपक्षी कर्म 
का अत्यंत अमाव है, जिस कारण उसमें कुछ भी बइद्धि 
नहीं होती है । 
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- प्रमात्म प्रकाश ग्रन्थ में सराग सम्यग्दर्शन और बीतराग 
सम्यग्दशन ऐसा जो दो भेद बताया है चह तो चारित्र की 
अपेत्ता से ही रखा है परन्तु सम्यग्दर्शन में सरागता और 
बीतराग्रता होती ही नहीं है, क्योंकि सरागता और बीतरा- 
गता तो चारित्र शुणकी पयोय दे न कि श्रद्धागशकी । बुद्धि 
पूचक रागका सम्पग्दशन में आरोपकर सराग सम्यग्दशेन 
कह दिया जाता है, ओर अचुद्धि पूर्वक रागका सम्यर्दर्शन 
में आरोपकर कहा जाता है कि वीतराग सम्यग्दर्शन । परन्तु 
यथार्थ में सम्यर्दर्शन में न सरागता हैं न वीतरागता है, 


बह तो श्रद्धा नाम के गुण की एक शुद्ध निर्मल पयोय है। 
सराग और वीतरागता का भेद चारित्र गुण में ही 
पदता है । 


सम्यन्द्शन को अवगाढह और परम अवगाढ जो कहा 
जाता हे चद भी पर गुणों की अपेज्ञासे कहता जाता है । 
सम्यग्दशेन में तो न अचगाढ पन। है न परमावगाठपना 
आता है। वद तो जो है सोही है । परन्तु चारित्र गण की 
शुद्धता अथोत्‌ बीतरागता होने से उसका सम्यग्दर्शन में 
अरोप कर अवगाढ सम्यरदर्शन कहा जाता है, और: ज्ञान- 
गुण की शुद्ध अवस्था होने से अर्थात्‌ केवल ज्ञान होने 
से उसका आरोप सम्यब्दर्शन में परमावगांद सम्यरद- 
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शंन कहा जाता है परन्तु सम्पग्दशेन में अचगाढह और 
परमावगाढ रूप शुद्धता भी बढती नहीं है वद्द तो जेसी दे 
बेसी दी है । 


उसी प्रकार यथाख्यात चारित्र की पूर्णंता ग्यारहवें 
बारहवें गुणस्थान के यदले समय में हो जाती दे परन्तु 
चौदहवें गुशस्थान में परम यथाख्यात जो कहा जाता दै वह 
तो पर गुणकी अपेज्ञा से कहा जाता हे | योग गुण की 
शुद्धता का आरोप चारित्र में कर कहा जाता दे कि परम 
यथाखूयात चारित्र है तो भी चारित्र गुश में शुद्धता का 
कुछ बटबारा होता हो ऐसा नहीं है | यथार्यात चारित्र 
तो जेसा हे वेसा ही है परन्तु परम यथारूयात चारित्र 
मात्र योग गुण की शुद्धता की अपेक्षा से कहा जाता दे । 


प्रशन--सम्यग्दशन दोने में क्रिसकी वाणी बाह्य 
निर्मित्त पडती हैअथोत्‌ निश्चय सम्यग्दष्टि की या व्यवद्दार 
सम्यग्दश्टि की ९ 

उत्तर-जिस जीबको देशना लब्धि प्राप्त हो चुकी हे 
अथोत्‌ जो जीव को छह द्रव्य, नोतत्व, पंचास्तिकाय आदिक 


का शाब्दिक ज्ञान है, भात्र ज्ञान नहीं हे ऐसा अमची जीव 
के मुख से जो यथार्थ वाणो निकलती हे वह वाणी सम्यर- 
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दर्शन होने में कारण कही है। ऐसी वाणी जिसके मुखते 
निकलती है ऐसा जीवोंको व्यवहार सम्यग्दृष्टि कहा है । 
दशन पाहुड गाथा २६ में कहा भी है कि-- 
छह दव्व ण॒व पयत्था पंचत्थी सत्त तन्च णिह्ट्ठा। 
सदृहद ताण रुव॑ सो सहिद्दी मुणेयव्वों ॥ 
अथ---छह द्रव्य, नौ पदार्थ, पांच अस्तिकाय, सप्त 
तत्व यह जिन वचन में जेसे कहे हैं तिनऋा स्वरूप को जो 
श्रद्धान करे सो व्यवहार सम्यग्दष्टि जानना । 
शुंका-व्यवद्दार सम्यग्दष्टि की वाणी सम्पग्दशन में 
कारण केसे पड सकती है क्योंकि कहा है क्रि सत को सत 
निमित्त होता है परन्तु असत निम्ित सत को नहीं होता है ? 
समाधान--वक्का का भाव सुना नहीं जाता है परन्त 
थ्रोत! वक्ता की बाणी सुनते हैं | वह वाणी शुभ योग है। 
ओर वह्दी व्यवद्दार सम्यमग्दषटि का बचन रूप शुभ योग 
देशना लब्धि में कारण पडती हे, परन्तु व्यवहार सम्यरस्दध्टि 
का भाव आपको कारण नहीं पडता है | वचन योग शुभ 
हो ओर भाव मलीन हो सकता है । जैसे एक मनुष्य सुंदर 
कंठ से भक्नामर स्तोत्र मंदिर में बोल रहा दे ओर उस 
का भाष्र स्त्रीके रूप देखने में हे | ऐसे जीवका वचन योग 
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सुनकर दूसरा जीव पुएय बांध सकता हे परन्तु उसका 
भाव देखकर पुणय नहीं बांधता हे | इसी प्रकार व्यवहार 
सम्यग्दष्टि का शुभ वचन योग देशना लब्चधि में कारण 
पडता हैं परन्तु उसका भाव नहीं । 

जैसे अब्ती सम्यम्दष्टि में वतेमान में मुनि पर्याय का 
भाव नहीं है तो भी वचन द्वारा वह कह सकते हैं कि सुनि 
पर्याय ऐसी होती हे। वह उसका कहना क्‍या सत्य नहीं है ९ 
परन्तु उसका उस वचन अनुकूल भाव नहीं हे। जेसे 
गोतम गणधर ने वचन द्वारा खत्म सांपरायक्रा, वीतराग 
दशा का ओर केवल ज्ञान का स्वरूप प्रतिपादन कर दिया 
तो क्या उस का भाव तद्र प है १ नहीं है, तो मी उस 
का वचन केवलज्ञान होने में परंपरा कारण है। ऐसे ही 
व्यवहार सम्पग्दष्टि का बचन योद देशना लब्धि में साक्षात्‌ 
कारण हे और सम्यग्दशंन होने में परंपरा कारण हे । 

जेसे अंधे आदमी के पास में जलती लालटेन है, वह 
अंधे को रास्ता दिखाने में निमित्त नहीं हे तो भी चह लालटेन 
दूसरे जीवों को रास्ता दिखाने में बाह्य निभित्त जरूर है । 

वाणी निश्चय सम्यग्दश की ही होनीचाहिये, ऐसा 
कहना योग्य नहीं हे, क्‍योंकि निश्रय सम्यन्दष्टि स्व्य जब 
मिथ्यात्व में चलाजाता है तब तुरन्त उसे भी ज्ञान नहीं 
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होता | तब हम पर जीव कैसे निश्चय से कद सकते हैं कि यह 
निश्रय सम्यग्दृष्टि ही है । यह कहना अपने ज्ञानका विषय 
नहीं हे । इससे सिद्ध होता हे कि देशना लब्धि ठपवहार 
सम्यग्दश्सि वाणी सुनने से आप वह वाणी घारणा में लावे 
तो ब्राह्य निमित्त बन सकती हे | यदि आप घारणा में न 
लावे तो साक्षात्‌ तीर्थंकर देवकी दिव्य ध्वनि भी देशना 
लब्धि में अकायेकारी हे। सम्यर्दशंन होने में बाणी 
साक्षात्‌ कारण नहीं हे परन्तु परम्परा कारण है। क्योंकि 
देशना लब्धि तो अभव्य जीवको भी हो सकती हे तो भी 
अभव्य जीवको सम्यरदशेन कभी भी नहीं हो सकता । इससे 
सिद्ध हुवा कि वाणी परम्परा कारण हे । 


अमुक जीवों की ऐसी धारणा है कि सम्यग्दशशन 
होने में अमभ्यन्तर निमित्त आत्मा खयं दै एवं अम्मकू 
जीव कहते हैं कि अभ्यन्तर निमित् पर सम्यग्दशन आत्मा 
है, ऐसा उनका कहना ४८वं शासत्रों में लिख देना उचित 
नहीं है । प्रथम तो आत्मा यदि अभ्यन्तर निमित्त होता 
है, तो आत्मा तो त्रिकाली द्रव्य है वद अभी तक निर्मित्त 
होकर सम्यग्दर्शन की आप्ति क्यों न करदी १ सम्यग्दर्शन 
तीन प्रकार का है | १ उपराम २ क्षयोपशम ३ कज्षायक्र । 
आत्मा एक है, और सम्यर्दर्शन दीन प्रकार का केसे 
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हो सकता है १ इससे सिद्ध होता है कि सम्यग्दशंन होने 
में आत्मा अभ्यतन्र निमित्त नहीं है। दूसरा पक्ष कहता दे 
कि सम्यग्दर्शन होने में अभ्यन्तर निर्मित्त पर-सम्यर्दष्टि 
आत्मा है । परन्तु पर आत्मा अपना अभ्यन्तर निमित्त 
कैसे हो सकता है फ्योंकि पर आत्मा के साथ में अपना 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध नहीं है । अपना निमित्त नेमित्तिक 
सम्बन्ध तो अपना ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्म है न कि पर 
ऊीच । इससे सिद्ध होता है, कि सम्यग्दशन होने में 
अम्यन्तर निमिच दर्शन मोहनीय कमे का उपशम, 
कुयोपशम एचे क्षय है। नियमस्तार ग्रन्थ में गाथा ५३ 
में भी कहा हे कि-- 


सम्मत्तस्स गिमित्तं, जिशसुत्तं तस्सख जाणया पुरिसा 
अंतरहेयो भणििदा दंसणमोहस्स खयपहुदी ७ 


अर्थ--सम्यग्दर्शन होने में बाह्य निमित्त जिनचाणी 
तथा जिनवाणी के ज्ञानवाले पुरुष हें ओर सम्यग्दशंन होने 
में अभ्यन्तर निमित्त दर्शन मोहनीय कर्म का उपशम, 
क्षयोपशम तथा क्षय द्दै। 


समयसार पुण्य अधिकार में गाथा १६१ में कहा 
भी हे कि--- 
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सम्मत्त पडिणिवरू मिच्छ॒तं ज्ञिणचरेहि परिकहिय॑ । 
तस्लोदयेण जीवो मिच्छादिद्विक्ति णायव्यों ॥ 


अर्थ--सम्यक्त्वका रोकनेवाला मिथ्यात्व कर्म 
है, ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । उस मिथ्यात्व कर्म के 
उदय से जीब मिथ्यादष्टि हो जाता हे, ऐसा जानना 
चाहिये । 

इससे सिद्ध होता हे कि सम्यग्दर्शन होने में अम्यन्तर 
निमित्त न खय॑ आत्मा है ओर न पर सम्यर्दष्टि आत्माएँ 
हैं परन्तु दर्शन मोहनीय कर्म का क्षय, उपशभ और 
चुयोपशम अ>पन्तर निम्मिच है । 


अम्लुक जीवों की ऐसी श्रद्धा हैं एवं अपने बनाये हुये 
शास्त्र में लिख भी देते हें कि श्रद्धा में जोर मारने से चारित्र 
गुण की निर्मेल पयोय प्रकट होती दै | ऐसा जीवोंको अने 
कांत का खरूप का ज्ञान न होने से वह अप्रतिचुद्ध 
आत्मा है| प्रथम तो चारित्र गुण में श्रद्धा गुणका अन्योन्य 
अभाव है । दूसरी बात यह है कि श्रद्धा गुण में यदि 
जोर मारने से चारित्र गुण की निर्मल पयोय प्रगढ 
होती है तो सवोर्थ सिद्धि के देवता श्रद्धावान हैं. वह वहां 
श्रद्धामें जोर मार कर पंचमादि गुणस्थान रूप चारित्र गुण 
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की निर्मल पयोय क्यों नहीं प्रगट करता है ? तेनीस सागर 
तक उसने श्रद्धा में जोर क्‍यों नहीं मारा? तीसरी बात यह 
कि श्रद्धा में जोर मारा दी नहीं जाता है | श्रद्धा तो एक 
ही प्रकार की होती है ? भड्धा तो लक्षब्रिन्द्‌ का नाम हे 
ओर लक्षत्रिन्दु एक ही रहता है । जेसे चारित्र गुण अंश २ 
में शुद्धता प्रगठ करता दे ऐसे श्रद्धा गुण में बटवारी होती 
ही नहीं है | चद जेसा चतुर्थ गुणस्थान में प्रगट होता हे 
वैसा ही केवल ज्ञान में भी है एवं सिद्ध परमात्मा में भी 
है । इससे सिद्ध होता है कि श्रद्धा में जोर मारा ही नहीं 
जाता दे, परन्तु जितना २ अंश में रागढ्ध ष की निद्नत्ति होती 
ज्ती है उतना २ अंश में चारित्र गुण में निर्मेलता श्रगट 
दोती है । परन्तु जिनका रागठ प छोडने का अभिप्राय नहीं 
है ओर निर्मेल प्रव्वति करना है वह जीव बकते हैं कि 
श्रद्धा में जोर मारने से चारित्र गुण की निर्मल पर्योय प्रगट 
होती है | 


लक्ष नियम से एक ही दोता है।लक्ष में बटवारी कभी 
भी नहीं होती है । सम्यग्दशि और , मिथ्यादष्टि में लक्ष- 
विन्दुका तो अन्तर है | सम्यग्दष्टि का लक्ष निरंतर ज्ञायक 
स्वभाव पर द्वी रद्ता दे वह उसको कोई भी अबस्या में 
भूलता दी नहीं है । ओर पिथ्यादृष्टि तो में ज्ञायक स्वमायी 
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हँ-यह जानता श्रद्धता ही नहीं हे | वह तो जीवतत््व को छोड 
कर अन्य तच्चको ही आत्म तत्त्व मान रहा है। जेसे सुनार 
के लक्ष में सोटंच का सोना निरंतर रहता हे-खाते वख्त, 
पीते चख्त, सोते वख्त, लडाई करते बख्त, वद्र उस को 
भूलता ही नहीं है | सौटंच को ही यथार्थ सोना जानता है, 
मानता है, परन्तु अशुद्ध सोने को सौटंच नहीं मानता हे, 
नहीं जानता हैं। ऐसे ही सम्यग्यष्टि आत्मा मात्र जीव 
तत्व को अर्थात्‌ ज्ञायक स्वभाव को ही अपना खास स्वरूप 
मानता है, थ्रद्धता है | वह उसको खाते पीते सोते बैठते 
लडाई करते, भोग करते भ्ूलता ही नहीं हे | वह ज्ञायक 
स्वभाव में जोर क्‍या मारता है वह तो जेसा है तेसा ही 
तीनों काल में हे, परन्तु मिथ्यादष्टि अजीवतत्व को जीव 
तत्व मानता है अर्थात्‌ संयोगी पुद्दलीक पर्याय को आत्मा 
मान रहा है | यह दोनों में फर्क है-अन्तर है । 


तत्वाथे सत्र में लिखा है कि “मतिथ्ुतावधिमनः 
पर्ययकेवलानि ज्ञानम्‌ (६-१ ) तत्‌ प्रमाणे (१०-१ ) 
आशय परोक्षम्‌ ( ११-१ ) भ्रत्यक्षमन्यत्‌ ( १२-१) “इसमें 
बहुत जीव महान गलती करते हैं और अपने वचनाये हुए 
शास्त्रों में लिखते हें कि-'“अवधिज्ञान, मनःपर्यय ज्ञान 
आर केचल ज्ञान पत्यक्ष प्रमाण हैं |” परन्तु विचार भी 
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नही करते हैं कि उसमें दो ज्ञान अवधि और मनःपर्येय 
चुयोपशम ज्ञान हैं वह प्रत्यक्ष कैसे हो सकते हैं ? अवधि 
ज्ञान और मनःपयय ज्ञान को वे इन्द्रियाँ एवं मन 
की सहायता बिना जानता है ऐसा लिखते हैं ।परन्तु इसमें 
उनकी महान गलती ही है। अवधिज्ञान और मनः 
पयंय ज्ञानकी जो एक देश प्रत्यक्ष कहा है उसका इतना 
ही अर्थ है कि अवधिज्ञान -ओऔर मनःपर्ययज्ञान में 
इन्द्रियों की सद्दायता की जरूरत नहीं है, परन्तु चयोपशम 


ज्ञान होने से चहां मन की सद्दायता जरूर ज़ेनी ही पडती 
है | यदि मन की सहायता न लीजाये तो अवाधिज्ञान और 
सनःप्यय ज्ञान क्षयोपशम शक्ति होते हुए भी वह 
ज्ञान उपयोग रूप कार्य नहीं कर सकता, मात्र सत्ता रूप 
लब्धि में रहेगा * उपयोग में तब ही काये करेगा जब 
सन की सहायता ली जावेगी । जब तक क्षयोपशम ज्ञान 
है तव तक अज्ञान भाव कहा है और सज्ञी मसार्गणा 
कयोपशम ज्ञान तक ही मानी जाती है | क्षायक ज्ञान में 
न संज्ञी ओर न असंज्ञी पना दे परन्तु दोनों विकल्पसे रहित 
है। क्षयोपशम ज्ञान को सापेक्ष ज्ञान कहा जाता हैं और 
सापेक्षका यही अथ हे कि देखने में परकी अपेक्षा रखे। 
उसीका नाम सापेक्ष हे | परन्तु निरपेक्ष ज्ञान तो मात्र च्ायक 


श्र श्री पंचल्ब्धि 


ज्ञान है जो देखने में कोई की अपेत्षा नहीं रखता है, परन्तु 
आत्मा के सर्व प्रदेशों से त्रिकालवर्ती चराचर सब पदार्थों 
को समय मात्र में जानता है ' इससे सिद्ध होता कि अवधि 
ज्ञान और मनः पयय ज्ञान क्योपशम ज्ञान होने से परा- 
धीन ज्ञान हें और उनमें द्रव्य मन की सहायता ली जाती 
है | पंचाध्याय के पूर्वाध खण्ड की गाथा ६६६-७०४ में 
भी यह बात लिखी हैं। एवं प्रवचनसार ग्रन्थ के जाना- 
घिझार की गाथा ५७ में भी यह बात सिद्ध की है । 


तत््वाथ सत्र में लिखा है फ्रि-“मतिश्रुतावधयों 
विपयंयश्र'” ( ३१-१ ) यद्द खन्र निभित्त की अपेक्षा से 
बनाया गया है । यथार्थ में बिचारा जाय तो ज्ञान कभी भी 
मिथ्यात्व रूप द्वोता ही नहीं हे | क्‍योंकि मिथ्यात्व श्रद्धा 
गुण की पयोय है, जब मति श्रत अवधि आदि ज्ञान 
छुण की पर्याय है। श्रद्धा गुणकों घात करने वाली 
मिथ्यात्व नॉम की द्रव्य कर्म की प्रकृति हे | जब्र ज्ञान गुण 
को घात करने वाली पांच ज्ञानावरण द्रव्य कर्म की प्रकृति 
है जिस कारण से ज्ञानगुण की अवस्था भी पांच दी 
दोती दे । (१) मतिज्ञान (२) श्रुतज्ञान (३) अवधिज्ञान 
(७) मनः पयय ज्ञान (४) केकलज्ञान | परन्तु कुर्मात 
कुश्ुत और कुअवधि नाम की न ज्ञान की अवस्था हे और 


श्री पंचलचब्धि श्द्३्‌ 


व उस प्रकार की ज्ञानाभरण कमे की प्रकृति हैं। ज्ञान 
को जो मिथ्या ज्ञान कहा जाता है चद्द तो श्रद्धागुण की 
सिथ्वात्व की पयोय की अपेक्षा से कद्दा जत्ता है । सम्य- 
गर्शन होने से उसी ज्ञान को सम्यश्ज्ञान कहा जावेगा। 
ओर मिथ्यादशन होने से वही ज्ञान को भिथ्याज्ञान कहा 
जावेगा । यथार्थ में ज्ञान तो जो है सो ही है। ज्ञान तो 
कमी सम्यकू ओर मिथ्या होता ही नहीं दे । जेसे मनुष्य 
के पास धन होने से उसको धनी कहा जाता है और घन 
के अभाव में उस ही मनुष्य को निर्धन कहा जाता हे । तो 
भी मनुष्य तो वद्दी का वद्दी हे, धनी ओर निर्धन धन की 
अपेक्षा से ही कहा जाता है । उसी प्रकार ज्ञान को मिथ्या 
ओर सम्पक्‌ सम्पग्दशेन और मिथ्यादर्शन की अपेक्षा से 
कद्दा जाता दे तो भी ज्ञान तो जो दे वही हे । 


ज्ञानका काय मात्र जानना ही है | ज्ञानको जो संशय 
आदि दोष दिया जाता है वह भी पर द्रव्यों की अपेक्षा 
से दी यथार्थ में दिया जाता है | ज्ञान में कभी दोष होता 
ही नहीं है । जेसे जेबडी में सपे की कल्पना करना ज्ञानंका 
दोष कहा जाता है । परन्तु यथाथे में विचारा जाबे तो 
ज्ञान के परिणमन में ज्ञान ने सपे रूप ही परिणमन किया 
है, यदि ज्ञान में सप रूप परिणमन नहीं होता तो सर्प 
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को मोनकर भय क्‍यों उत्पन्न होता | परन्तु भय होता है 
ओर भय से बचने की कोशिश भी करता है | इससे सिद्ध 
होता हे कि ज्ञान ने सर्प रूप ही परिणमन किया है। 
परन्तु जेबडी की अपेक्षा से ज्ञान को विपरीत ज्ञान कहां 
जाता है तो मी ज्ञान की अपेन्ता से ज्ञान सत्य ही ह। 
ज्ञानका काय मात्र जानना ही है । जितना कम जानता है 
चही मात्र ज्ञानका दोष हे और ऐसा होना प्रतिपक्षी कर्मों के 
फारण से हो रद्दा है | ज्ञितना अ'श में कर्मों की सत्ता है 
उतने अंशों में ज्ञानकी नियम से हीन पयोय है ओर ज्ञाना- 
वरण द्रव्य कर्म के अभाव में ज्ञान की पूर्ण अवस्था हो 
जाती है । 


समयसार ग्रन्थ में लिख्वा हे कि बन्ध के कारण 
मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरत भाव हैं| यहाँ अज्ञान का 
अर्थ यदि मिथ्यात्व किया जाबे तो भी गलत दै क्योंकि 
मिथ्यात्व तो अलग बन्धका कारण दिखाया है तब अज्ञान को 
मिथ्यात्व कद्दना उचित नहीं हे | तब क्या अज्ञान का अर्थ 
शान का न होना करना चाहिये १ यदि ज्ञानका नद्दोना किया 
जावे तो ज्ञान का होना या न होना बंधका कारण नहीं है। यदि 
ज्ञान का हीनपना ओर ज्ञानका विशेषपना बन्धका कारण माना 
जाबे तो द्वीनज्ञानवाले को बहुत बन्ध और विशेष ब्लान 


श्री पतचलचब्चि श्पः 


वालों को कम बनन्‍्ध होना चाहिये । परन्तु ऐसा वस्तु का 
स्वरूप नहीं है क्योंकि मुनि के हीन ज्ञान है और बन्ध भी 
कमती है ओर सवाथसिद्धि देबके ज्ञानशक्ति बहुत देते हुए 
भी बन्ध विशेष है | इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान का कम 
ओर विशेष होना बन्ध का ऋरण नहीं हे । अज्ञान का 
अथे कषाय सहित ज्ञान उपयोग का नाम है | अथोत्‌ जिस 
ज्ञान के पीछे कपाय का पुज्न है उसीका नाम अज्ञान है 


ओर कषाय बन्ध का ही कारण है यह न्याय से पिद्ध 
होता है। 


शानका काय घूम के देखना नहीं है परन्तु ज्ञानके 
पीछे इच्छाएं लगी हैं जिससे ज्ञान स्थिर न रहकर छिप 


कर देखता है | इसमें जो इच्छाएं हैं वे ही अज्ञान उपयोग 
कही जाती हैं । 


' नियमसार ग्रन्थ में शुद्धोपयोगाधिकार में प्रश्न उठाया 
गया है कि ( गाथा नं > १६१ ) दशन चेतना आत्माको 
जानती है और ज्ञान चेतना पर पदाय को जानती है ।इस 
फा यह अथ नहीं है कि आत्मा को ज्ञान चेतना जानती 
ही नहीं है | इसका ठीक २ ज्ञान करना चाहिये । यथाथों पें 
तो आत्साका दर्शन चेतना सामान्य अवलोकन करती ह्ने 
आर ज्ञान चेतना विशेष अवलोकन करती है। स्व आत्मा 
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की अपेक्षा से दशन चेतना आत्मा को अखणड देखती है, 
जिसे देखने में गुण गुणी भेद नहीं हे, गुण पर्याय मेद 
नहीं है, परन्तु अभेद रूप आत्मा को अखणड रूप में 
देखती है | अथोत ज्ञानघधन रूप चेतन्य पिंड देखती है। 
यही देखना समयग्दर्शन अथांत्‌ श्रद्धान का विषय हे 
अथोत्‌ लक्ष है जिसफो जीव तत्व कहा जाता है | इस रूप 
सें देखने का नाम सामान्य अवलोकन है । ज्ञान चेतना 
आत्मा के अनंत गुण तथा उसकी पर्याय को जानती दे । 
दर्शन चेतना ने अखणड आत्मा को देखा और ज्ञान चेतन: 
ने अनंतगुण पयोय का विशेष समूद रूप जो आत्म-द्रव्य 
है उसको देखा | अथोत दोनों ने आत्मा को “देखा है। 
पर द्रव्य की अपेक्षा से दशोेन चेतना एक ज्ेय से दूसरे 
ज्ञेय को देखने के लिये ज्ञानोपषोग लगाता हे तव एक 
ज्ेय से दूसरे ज्लेय के बीच में जो क्षेत्र ओर कालका 
अंतर पड़ता है उसका नाम सामान्य अवलोकन है जिसे 
देखना निर्विकल्प रूप हे ओर ज्ञान चेतना ज्ञेयकी देखता 
है उसीका नाम विशेष अवलोकन है | दर्शन चेतना ने 
जो सामान्य अवलोकन किया । वद यथार्े में वचन से 
अगोचर दे तो मी ज्ञान में अधिकता है ओर शेय को 
देखता दे वद ज्ञान का ही काय है। 
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नियमसार ग्रन्थ के जीवाधिकार की गाथा १५ की 
टीका में अखझड त्रिकाल कारण शुद्ध पयोय आत्मा में 
है, ऐसा लिखा दे | इसके विषय में किसी २ की ऐसी 
घारणा है कि जरिकालिक शुद्ध कारण प्रयोग छूटस्थ हे । 
परन्तु सोचिए तो सही की कोई चस्त्तु संसार में कूटस्थ 
नहीं है क्योंकि सर्च पदार्थ सत हैं और सत का लक्षण 
उत्पाद-व्यय-भौव्यात्मक है | सो कूटस्थ मानना न्याय युक्त 
नहीं हे । ऐसी कूटस्थ अवस्था मानने वाले जीचने सब्र 
पदार्थ परिवर्तनशील हैं, ऐसा माना नहीं । उत्पाद-व्य य- 
भोव्य एक समय की अवस्था दे । एक समय की अवस्था 
दोते हुए भी तीनों ही स्वतत्र हैं। उत्पाद है वह व्यय 
ओर भ्रोव्य नहीं है । व्यय है वह उत्पाद-ध्रोव्य नहीं हे, 
ओर भ्रोव्य है वह उत्पाद-व्यय नहीं है । वस्तु का स्‍्थ 
साव ही ऐसा है| अब सोचिए आपकी तीन में से अथोत्‌ 
उत्पाद-व्यय-धौव्य में से एक का ही ज्ञनन होना चाहिये ९ 
अयोत्‌ जब उत्पाद का ज्ञान करोगे तब व्यय का ज्ञान 
नहीं होगा । और ध्रोव्य का ज्ञान करोगे तब उत्पाद-यय 
का ज्ञान नहीं होगा । वस्तुका स्वरूप ऐसा होते हुए भी 
छञ्मस्थ जीवों को भूत ओर भविष्य का ज्ञान होता है। 
उस का कया कारण है ? इस पर विचार करने से ग्रतीत 
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होता है कि जो हमको भूत भविष्य का ज्ञान कराता हे 
वह्दी अखण्ड त्रिकाली कारण शुद्ध पर्याय है । वह कारण 
शुद्ध पयोय न होवे तो एक समय के पहले की अवस्थाकरा 
ज्ञान नहीं हो सकता है इसलिय अखणड अनादि अर्न॑त 
त्रिकालिक कारण शुद्ध पयोय कूटसथ नहीं है, परन्तु 
परिणशमनशील है ओर चह सब्र जीत्रात्मा में हे ! 
शुंका-अखझ्ड त्रिकालिक कारण शुद्ध प्योय कूटस्थ 
है वह तो द्रव्धाथिक नय से कहद्दा है 
समाधान--कारण परमात्मा द्रव्यार्थिक नयक्रा विषय 
है परन्तु कारण पयाय द्रव्यार्थिक नय का विपय नहीं है । 
क्योंकि यह पयोयार्थिक नय का विषय है । सूल गाथा 
भी तो पर्यायार्थिक्न नय का विषय है इसकी टीका भी तो 
पयोयार्थिक नय से की जावेगी या द्रव्याथिक नय से, 
विचारना चाहिये । क्‍योंकि द्रव्यार्थिक नय ओर पयोयारथिक 
नय दोनों परस्पर विरोधी हैं ! देखिये मूल गाथा--- 
णरणारयतिरियसुरा,पज्जायाते विभावमिदि भणिदा 
कम्मोपाधिविवज्जिय , पज्जाया ते सहाव मिदि भणखिदा 
अर्थ --नर नारकी तिय॑च ओर देव ये चार विभाव 
पर्याय कही गई हैं, जो पर्याय कर्मोंकी उपाधि से रद्दित है 
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यह स्वभाव पयोग हे ! 
तत्वार्थ सत्र में लिखा दे कि 'लव्ध्युपयोगो मावेनिद्रि- 
यम्च!” ( २-१७) इस का ठीक २ अथ समझन/ अएहिये । 
लब्धि किसका नाम है ओर उपयोग क्रिसका नाम है। 
ज्ञानावरणीय कर्म के चयोपशम से जो ज्ञान की प्राप्ति 
हुई वह तो लव्धि है । लब्धि आत्मा के संपूण प्रदेशों में 
समान पाई जावी है ।अपम्मुक प्रदेशों में लब्धि है ओर अप्लुक 
प्रदेशों में लब्धि नहीं है ऐसा वस्तु का स्वभाव नहीं है । क्योंकि 
आत्मा अखण्ड द्रव्य हे, आत्मा का असंख्यात प्रदेश २ 
डुकडा नहीं है । छझम्थ जीवों का ज्ञानोपयोग पराधीन हे, 
अर्थात्‌ इन्द्रियों के आवीन ज्ञान होता है | जिस समय 
आत्मा मतिज्ञान से देखता है उसी समयमें श्रुत ज्ञान 
लब्धि रूप है और जब आत्मा श्रुत ज्ञान से देखता है तन्र 
सतिज्ञान लब्धि रूप है । निस समय आत्मा जिस इन्द्रिय 
द्वारा ज्ञान प्राप्त करता है उस समय उसी इन्द्रिय में ज्ञान 
उपयोग रूप है ओर बाकी की इन्द्रियों में ज्ञान सब्धि रूप 
है| जिस समय आत्मा चन्कु इन्द्रिय द्वारा तीर्थंकर की 
, अतिमा देखता है उस समय हसारा ज्ञान चक्षु _ इद्रय में 
उपयोग रूप है और शेष इन्द्रियों में ज्ञान लॉब्ध रूप 
हैं ।जिस समय में डाक्टर द्ाथ के अम्ुक भाग में इनजेकशन 
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मार के चमडी खराब अथोत्‌ सुदा रूप बना देता 
है तब उतने भाग में ज्ञान नहीं होता है, परन्तु बाकी के 
भाग से ज्ञान होता है । ध्सका यह अथ नहीं हे कि इतने 
हिस्से में आत्मा नहीं हे परन्तु चमडो खराब होनजानेसे 
इतने ही हिस्से में आत्माका ज्ञान लब्धि रूप हे ओर बाकी 
के हिस्से में उसी इन्द्रिय में ज्ञान उपयोग रूप है । जिस 
समय डाक्टर एक मनुष्य का ऑपरेशन करता है उस 
वख्त क़ोरोफार्म सुघाता है उस के बाद मनुष्य को किसी 
प्रकार का ज्ञान नहीं होता है, इस का यद्द अर्थ नहीं हे 
कि आत्त्मा ज्ञान रद्तित होगया है । परन्तु क्लोरोफार्म द्वारा 
जड इन्द्रियों खराब होज्ञाने से आत्मा के ज्ञान निरमित्त 
के अमाव से उपयोग रूप कार्य नहीं करता हे परन्तु उसी 
काल में ज्ञान लब्धि रूप है | मगवन कुन्दकुन्द स्वामी 
ने भी ज्ञान की पराधीनता की बात श्री प्रवचनसार ग्रन्थ के 
ज्ञानधिकार को गाथा ४५ आदि में कहा है क्ि--- 


जीवो सं अमुत्तो मुत्तिगदों तेश सुत्तिणा मुत्त । 
ओगेणिह त्ञा जोम्गं जाणदिया तर्ण जाणादि ॥ 


अथे-स्त्रयं अमृत आत्मा मूर्त शरीर के प्राप्त होने 
से मृते शरीर द्वारा योग्य मूर्ते पदार्थ को अवग्रद्दीत कर 
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<्सकी जानता है अथवा नहीं जानता है, अथोत्‌ कभी 
जानता है कभी नहीं जानता हे । यही बात पंचाध्यायी 
ग्रन्थ में गाथा ३े००-३ ०१ में भी कहा दे कि--- 


पेतेषु हेलुमूतेषु सत्सु सद्धान्‌ू संभवांत्‌ । 
रुपेणेकेन हीनेषु ज्ञान नार्थोषयोगि तत्‌ ॥३००॥ 
अस्ति तत्र विशेषो-5यं विना बाह्य न हेलुना । 
ज्ञानं नार्थोषयोगीति लब्धिज्ञानस्य दर्शंनात३ ० १। 


अथै-पंचेन्द्रिय कर्म, भानसकर्म, पयोप्तकर्म, इन्द्रिया- 
दिक की रचना, दार्यादिक का प्रकाश अन्य देशस्थ 
संस्कार आदि समस्त निर्मत्तों के सद्भाव में ही 
चस्तु का ठीक २ ज्ञान होना सभव हे । यदि इन 
कारणों में से कोई भी निमिच्त कम हो तो पदाथे का ज्ञान 
नहीं हो सकता । यहां पर इतना विशेष समझना चाहिये 
कि क्षयोपशम ( लब्धि ) ज्ञान के होने पर भी बिना बाह्य 
कारणों के निमिततों के मिले पदार्थ का ज्ञान ( उपयोग रूप ) 
' नहीं हो सकता है । 


आत्मा तीन काल में उपयोग छोड कुछ करता ही 
नहीं है ऐसा अमुक महाशयो की धारणा है। इतना ही नहीं 
बल्कि अपने बनाये हुए शास्त्रों में मी ऐसा लिख दिया 
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है | यह उन का कहना एवं लिखना आग्म विरुद्ध है! 
क्योंकि ससार अचस्था में आत्मा योग अथीत्‌ अपना 
आत्मीक ग्रदेशों का हलन चलन करना, ओर उपयोग 
अथोत्‌ पुण्य भाव पाप भाव और चीतराग भाव ये दोनों 
कार्यों का कर्ता है, और मोक्ष अवस्था में मात्र वीतराग 
भाव रूप उपयोग का'ही कर्ता है। योग को संसार 
अवस्था में कत्तो नहीं माना जायतो सब्र क्रिया जडकी 
होती दे ऐसा मानने का प्रसंग आता है | आंत्मा की क्रिया 
को जड की क्रिया सानना मिथ्यात्व भाव है । केवली 
परमात्मा का उपयोग शुद्ध होने पर भी उनके बचन ओर 
काय योग है इससे सिद्ध हुवा कि आत्मा संभार अवस्था 
में योग तथा उपयोग का कर्ता है। 


पंचाध्यायी उतराद्ध में गाथा नं ४०७ में स्वाल॒भूति 
को ज्ञान की पयोय उपचार से कही है । यथार्थ में स्वाज्ञुभूति 
मतिज्ञान की पयोय नहीं है । मति ज्ञान का कार्य अनुभव 
करना, जानना है । परन्तु मतिज्ञन का विषय सुख रूप 
दोना या दृःख रूप होना नहीं है | सर्व अवस्था को ज्ञान 
ही जानता दे | इसो कारण सर्च व्यचद्दर का आरोप ज्ञान में 
ही क्रिया जाता है । परन्तु छुख का काय मतिज्ञान का नहीं 
हैं। एवं आकुलता एवं अनाकछुलवा ज्ञान, की पर्याय नहीं 
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है वह तो चारित्र शुण की पयाय हे। जैसे रे गुणस्थान 
बढ़ता है उसी प्रकार स्पानुमृति भी बढ़ती हे | इसका यह 
अथे नहीं है कि मतिज्ञानकी पयोय पिशेष बढती हे । 
जेसे शिवमति मुनिक्रो मतिज्ञान भद्दाहीन था परन्तु 
चतुर्थशुशस्थान से उनमें स्वानुभूति विशेष थी इससे 
साबित होता है कि स्वानुभूति मतिज्ञान की परयोय नहीं 
है परन्तु चारित्र की पर्याय दै। सवार्थ सिद्धि के देवकी परम 
शुक्ल लेश्या दे परन्तु उसकी जो स्वानुभूति दे उससे 
महान विशेष स्वानुभूति मुनि महाराज को भोजन बक्‍त 
पीत लेश्या। में है । यद्यपि ज्ञानकी पयोय सवो् सिद्धि देवको 
विशेष है परन्तु स्वानुभृति प्ुनि महाराज जितनी नहीं हे । 
ज्ञानावरण कर्म में स्वानुभूति नाम का कर्म नहीं है, परन्तु 
यथाथ में अनन्तानुबन्धी कपाय के अभाव में स्वरूपाचरण 
चारित्र दोता है उसीका नाम तो स्वाजुभूति है अर्थात्‌ पद 
चारित्र गुण की पयाय दै। शास्त्रों में कद्दा है कि ज्ञानोपपोग 

दूसरी जगदद पर होता दे तो भी स्वांसुभति तो नियम से 

आत्मा में रहती है | इससे भी सिद्ध होता है कि स्वानुभति ' 
की उपयोग के साथ विषम व्याप्ति है । ज्ञान लब्धि और 

उपयोग रूप रद्दता हे परन्तु आत्म-शान्ति अर्थात्‌ स्वाजु- 

भूति में लब्धि उपयोग का मेद नहीं पड़ता है वद्द तो 
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निरन्तर रद्दती है | जितनी कपाय का अभाव दे उतनी 
शान्ति-स्वानुभूति खाते बकत, लड़ाई में लडते चक्न एवं 
निद्रा में मी अपना कार्य करती है । इसका नाम स्वाजु- 
भूति कहो, अनाकुल दशा कहो, चारित्र शुण की शुद्धता 
कहो, कपाय का अभाव कहो, जो चाहे वह नाम रखो 
उसमें बाधा नहीं है, सब एक ही अथेवाची हैं । 


गोम्मटसार तथा चोवीसठाना में लिखा 'है कि 
अवधि दर्शन चतुर्थ शुणस्थान से होता है | तब क्‍या 
मिथ्यात्व में अवधि दर्शन होता ही नहीं है? दशन 
चेतना 'बिना ज्ञान चेतना होती ही नहीं यह सिद्धान्त हे । 
अथोत्‌ सामान्य अवलोकन बिना विशेष अवलोकन होता 
ही नहीं है | मिथ्यात्व शुशस्थान में विभंगावधिज्ञान होता 
है तब विभंगावधि दर्शन तो होता ही नहीं, तब विभंगाव- 
घिज्ञन होने में कारण कोन है । क्‍या चक्षु-अचक्षु 
दर्शन पूर्वक विभंगावधिज्ञान होता है ? नहीं, .विभंगावधि- 
ज्ञान के पूर्व अबधि दर्शान होना ही चाहिये? अवधि 
दर्शन विना विभंगरावधिज्ञान होता द्वी नहीं है | तब 
गोम्मटसार में अवधिदर्शन चौथे मुणस्थान से होता, है 
ऐसा क्यों लिखा ९ दर्शन चेतना मिथ्या होता ही नहीं है, 
कारण कि सामान्य अवलोकन वचनातीत दे । इसीलिये 
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उसमें संशयादि दोष होता दी नहीं । जब ज्ञान मिथ्या होता 
है इसीलिये मिथ्याज्ञान में सम्यऋक अवधिदर्शन कददना 
उचित नहीं समझकर उसको चतुर्थ शुणस्थान से माना 
है। परन्तु यथाथ में अवधिदर्शन मिथ्यात्व गशुणस्थान - में 
भी होता है । ऐसा श्रद्धान' रखना चाहिये । क्योंकि दश्बन 
चेतना पुवक ही ज्ञान चेतना होती दे यह तो सिद्धान्त है । 

दरेक कर्म जो उदय में आता हैं चह नियम से फल 
देकर ही खिरता है'। उदय में आया हुआ कमे फल दिए 
बिना' खिर पावे ऐसा सिद्धान्त नहीं है। तब हरेक कम 
क्या २ फल देता दे इसका ठीक २ ज्ञान करना चाहिये। 
ज्ञानावरणीय कर्म भी समय २ में उदय में आता है, वह 
अपना फल देकर ही खिर जाता है । कम का फल नियम 
से आत्मा को बाधा देने वाल दी है । हे 


शुंका-हम अच्छी तरह से चक्षु द्वारा प्रतिमाजी को 
देख रहे हें ओर उसे देखने में कुछ बाधा भी नहीं होती 
है ओर उसी समय में ज्ञानावग्णादि कमे का उदय हें | तब 
उस उदय ने आत्मा को देखने में क्‍या बाधा डाली ९ 
क्योंकि कम का फल तो नियम से बाधा देता ही है ९ 

समाधान--आत्मा अखण्ड द्रव्य हे और उसको 
ज्ञानका क्षयोपशम भी से प्रदेशों में समान है। अमर 
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प्रदेशों में अप्तुकु: जातिका ही क्षयोपशम है ऐसा 
वस्तु का स्वभाव नहीं है ।अथोत्‌ अमुरू प्रदेशों से रूप 
का ही ज्ञान हो, अमुझ प्रदेशों से रस का दही ज्ञान दो, 

अप्नुझ् प्रदेशों से गंधका दही ज्ञान हो ऐसा स्वभाव 

नहीं है। तो भी संपुर्ण प्रदेशों से रूप आदिका 

ज्ञान न होने का क्या कारण है १ वर्तमान कम के उदय 
ने आपकी उस शक्ति को रोक रखा हे कि यदि रूप का 
ज्ञान करना हे तो चज्षु द्वारा दी करू' | यदि रसका ज्ञान 

करना है तो रसना इन्द्रिय द्वारा ही ज्लान करू । यदद 

तो वतेमान कर्मका उदय का फल दे। यद्यपि क्षयोपशम 

सम्पूर्ण आत्म-अदेशों में समान है। इसीका नाम तो 

क्षयोपशमिक ज्ञान है अथोत्‌ सापेक्ष ज्ञान दे। पर द्रव्य 

की अपेक्षा रखकर ज्ञान होवे उसीका नाम सापेक्ष ज्ञान 

है ओर जो पर द्रव्य की अपेत्षा बिना ही आत्मा के संपण 

प्रदेशों से ज्ञान हो वद्दी निर्विकल्प अर्थात्‌ च्ञायक ज्ञान है। 

यद्द दोनों ही ज्ञान में विशेषता है | क्षयोपशम ज्ञान परकी 

सहायता बिना द्ोता ही नहीं है इस कारणतो बारदवें गुण- 

स्थान तक छज्ञान ज्ञान अथवा पराधीन ज्ञान कदा 

गया है । 


चतुथे अखुत्रत का नाम स्वदारा संतोष झखुत्रत कंद्दा 
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जाता दे जिसका अर्थ बहुत से जीव स्वदारा में संतोष या 
स्वदारा“मोगना यद्द अथे कर उसी को ब्रत मानते हैं। 
परन्तु विचार भी नहीं करते हैं कि स्वदारा भोगने का 
भाव है वद घत केसे दो सकता दे १ परन्तु इसका अथे 
यह है कि पर दारा मोगनेके भाव का जो अभाव हुवा 
है बद-त्रत है ओर स्वदारा भोगने का भाव ई वह तो 
अबत है | उसी प्रकार शुद्ध आहार करने के भाव को 
बहुत से जीव पुणय भाव मानते हें परन्तु शुद्ध आद्दार 
फरने का भाव तो पाप भाव हे परन्तु अशुद्ध आद्ार करने 
का भाव जो मिट गया है वही पुण्य भाव है । शुद्ध आदार 
तो स्वदारा भोगने रूप है ओर अशुद्ध आहार पर दारा 
मोगने रूप है। परन्तु अशुद्ध आद्वार करने का भाव मिट 
गया बद्दी पु्य भाव दे । 

तत्वाथें घत्र में नवम अध्याय में लिखा है कि “'समुप्ति- 
समितिधमोलुप्रेच्ञापरिषद्रजयचारित्रे/? ॥| २ ॥ इसका अर्थ 
करने में जीव मद्दान गलती करता है। 


कायको दिलाना नदी, एक आसन में रखना, बोलना 
नहीं परन्तु सोन रखना और मन में पाप को चिन्तवन न 
करना इसीको शुप्ति भाव कर उसी को धर्म मानता है 
परन्तु यद्द संव॒र भाव नहीं है । यह तो पुएय भाव है । उसको 


है 


श्ध्प श्री-पंचलब्धि 


व्यवद्वार से संवर कह्य जाता है परन्तु यथार्थ में वह तो 
पुणय भाव दे । उसका यथार्थ में संवर तो तेरहवें' गुणस्थान 
के अंत में ही होता है क्योंकि यह तीनों योग हैं और 
योगका संचर केवली भगवान को भी तेरहवें गुशस्थान 
के अंत में ही होता हे । 


बहुत से जीव समिति को संवर मानते हैं परन्तु यह 
संचर भाव नहीं हे। समिति तो प्रवृत्ति रूप है और प्रच्नत्त 
संवर कैसे हो सकती है । यद्द तो कर्म चेतना है ओर कमे 
चेतना नो बन्ध का ही कारण दे । मेरे द्वारा जीवों का 
घात न दोवे इस अमिप्राय को लेकर चार हाथ जमीन शोधका 
चलना वह जीबों की रक्षा का भाव है ओर वह पुणय 
भाव हे संवर भाव नहीं है। एपणा समिति में तो ४६ 
दांप और ३२ अन्तराय टाल कर मोजन शुद्ध लेनेका 
भाव है चढ् तों पुण्य भाव भी नहीं दे चंद तो पाप भाव 
है ओर संमितिको सबर मानना पिथ्यात्व भाव हे । 
मुनि के दश' धम” ““उत्तमक्षमामादंवाजंवशोचसत्य- 
संयमतपसरत्यागाकिअन्यत्रह्म वयोंणि धर्म::” उत्तम क्षमा 
आदिको जो धर्म कहा है वह तो व्यवहार धर्म दे 
अथोत्‌ पुण्य भाव है। वह संवर भाव नहीं है क्योंकि 
इस धर्म का तो अमव्य द्रव्य लिंगी मुनि भी पालन करत; 
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है । यथाथ में धर्म तो वीतराग भाव का नाम हें. व्यव- 
हार रूप पुएय भाव रूप धर्म को संच्रर मानना भिथ्यात्व हैं । 
यह दशों प्रकर के .घुनि धर्म पुण्य भाव हैं। स्वामी 
कार्तिकेयनुग्रेच्ा में गाथा ४०८ में कहा “भी है कि--- 


ऐुदे दहप्पयारा'पापकम्मस्स णासिया भणिया। 
पुणणस्स य संजणाया पर पुण्यत्थं ण कायव्या॥ 


अथ---यह दश प्रकार के घुनि धर्म के जो भेद हैं 
वह पाप कम के नाश करने वाले तथा पुणय कर्म को 
उत्पन्न करने वाले हैं परन्तु इनको मात्र पुणय भाव के 
अर्थ अंगीकार नहीं करना । 


बारह प्रकार का भावना का भमाव-अनित्य, अशरण, 
ससार, एकत्व, अन्यत्व, अशुचि, आभ्रव, संवर, निर्जरा 
लोक, बोधिदुर्लेस और धम का चिन्तवन करना संचर नहीं 
है ।इसको तो व्यवद्दार से संवचर कहा है | यथार्थ में यह तो 
पुणथ साव दें, यह तो कर्म चेतना के भाव हैं इसको संचर 
मानना सिथ्यात्व भाव हे । संबर मावतो ज्ञान चेतना का 
नाम है। चिन्तवन करने का भाव तो विकल्प है चद्द 
विकल्प रूप भाव संचर केसे हो सकता है १ संचर तो 
निविकल्पक भावका अथीतू वीतराग भाव का नाम है । 
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बाईस परिषद-छुघा, ृषा, शीत, उष्ण, दंशमश 5-नम्नता 
अरति, स्त्री चयो, निषया, शय्या, आक्रोश, वध, 
याचना, अलाभ, रोग, तृणस्पर्श, सल, सत्कार, पुरस्कार, 
प्रज्ञा, अज्ञान और अदर्शन को सहन करने के भाव को 
संचर कहा है । परन्तु यह ठो व्यवद्वार से कहा है | यथार्थ 
में परिषद सहन करने का साव पुणय भाव है। यह तो कम 
चेतना है और कम चेतना बन्धन भाव हे ओर संवर भाव 
तो ज्ञान चेतना का नाम है | बाईसम परिषह के भाव को 
संचर मानना प्रिथ्यात्व है । 

तत्वाथ सतन्न के नें अध्याय के तीसरे छत्र में लिखा है कि 
“तपसा निजेरा च”” अथात्‌ तप से निजेरा होती है। 
यथार्थ में विचारा जावे तो बारह प्रकार के तप-अनशन 
अवमोदय , चइत्तिपरिसं झ्यान, रसपरित्याग, विविक्शय्यासन, 
कायक्लेश यह बाह्य तप हैं और अभ्यंतर तप प्रायश्वित, विनय, 
वैयाबृत्य, स्वाध्याय, व्युत्सगं और ध्यान हैं इन बारह प्रकार 
के तप से निजरा नहीं होती हे अथोत्‌ यद्द भाष निजेरा 
तत्व नहीं देँ परन्तु इनसे पुणय का बन्ध पडता दे अथोत्‌ 
वह पुणय तत्व हैं। तप के भाव से पाप की निजेरा होती 
है और पुण्य बन्ध पढते हैं । 


शूंका-तंब तप से निर्जरा क्‍यों कह्दी ९ 


श्री पंचलब्धि २०१ 


समाधान--तप से निजेरा जरूर होती हे । परन्तु 
तप का लक्षण “इच्छा निगेघ”” कहा है । जहां इच्छा का 
अधाव होता हे वहां निर्जरा होती हे। परन्तु बारह प्रकार 
के तपमें इच्छा का अभाव नहीं होता है बल्कि इच्छा दब 
जाती है। जैसे आज उपवास का भाव रखा; परन्तु कल 
तो खाने का भाव हे १? तब खाने के भाव का अभाव नहीं, 


हुआ परन्तु एक दिन के लिए खाने के भावको दबा 
दिया है । 


__शृंका-इच्छा निरोध का अथे तो इच्छा रोकना है 


ओर उपवास में एक दिन के लिये इच्छा रोकी ही दे ९ 
तब निजेरा क्‍यों न होवे ९ 


ससाधान-हसमें निरोधका अथ रोकना नहीं दे, 


परन्तु अभाव समझना चाहिये। क्योंकि अभाव: भाव: 
निजेरा है और रोकना यद्द भाव पुएय भाव है । जैसे एक 
सज्ुष्य ने सद बनसस्‍्पतिका त्याग कर मात्र ४० बनस्पति 
खाने को रखी है । इधर जो बनस्पतिका जीवन भर त्याग 
किया दे वह तो निर्जेरा भाव है। नि्जरा में जीधबन भर का 
त्थाग होता दे । उसी मनुष्य ने ४० चनस्पति में से ७० 
चनस्पति का अम्ृझ मास के लिये त्याग किया ओर दश 
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वनस्पति खाता है । जो ४० वनस्पतिका अम्ुु॑र मास के 
लिये त्याग किया है वह पुणय भाव है क्‍योंकि वहां अप्ुऋ 
मास बाद उस वनस्पति को खाने का भाव है अतः भाव को 
इतना मास तक रोका है परन्तु इच्छा का अभाव नहीं हुवा 
है इसलिये रोकने के भाव से पुणय बन्ध है ओर जो १० 
वनस्पति खाता है वह तो पाप भाव है | इसी प्रकार उप- 
वास आदि में भाव रोका जाता हे परन्तु भावका अभाव 
होता द्वी नहीं। इसलिये उपचासादि भाव पुणय भाष हैं परन्तु 
निजरा के भाव नहीं हैं । 


देखिये चतुर्थ गुणस्थानवर्त्ती जीव बहुत ही उपवास 
करता दे ओर पंचम ग़ुणस्थानवर्त्ती जीव एक दफा भोजन 
करता है, इन दोनों में निजेरा एवं आत्मीक शान्ति किसको 
विशेष है. ? चतुथे गुशस्थान से पंचम गुणस्थानवर्ची जीव 
में विशेष निर्जरा एवं शान्ति है, क्योंकि पंचम गुणस्थान- 
वर्ती जीवको प्रत्याउ्यान ओर संज्वलन कपाय का बन्ध 
पडता है जब चतुर्थ शुणस्थानवर्ती जीवकों तीन कपाय 
का बन्ध पडता दै। इससे सिद्ध हुआ कि अनशनादि तप 
से निजेरा नहीं दोती हे परन्तु मात्र पुण्य बन्ध पडता हे | 
यही बात श्री कुन्द-कुन्द स्वामीने प्रवचनसार ग्रन्थ के 
जल्लानाधिकार की गाथा ६६ में कहा है कि--- 
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देवदजदियगुरुप जास चेव दाणम्सि वा सुसीलेसु । 
उपवासादिसु रतो सुहोवओगप्पगो अप्पो ॥ 


अर्थ--देव, गुरु और यति की पूजा में, दान में, 
सुशीलों में, तथा उपचासादि में जो आत्मा की प्रीति है वदद 
शुभोषयोग रूप आत्मा के परिणाम हैं । 

सामायपिक, छे.दोपस्थापना, परिद्ारविशुद्धि ओर 
शुद्ससांपराय को संयम कद्दा गया है चह यथार्थ में 
संयम भषप नहीं है। परन्तु संयस माव में मल उत्पन्न करना 
है अथोत्‌ वह तो प्रुएय भाष दे | त्रिकाल में सामायिक् 
करना यद तो कर्म चेतना का भाष हे-पुरय माव दे । 
अठाईस मूल्त गुणों को यथार्थ पालन करना अथवा अठाईस 
सूल शु्ों के दोष न लग जावे ऐसा जो शुमोपयोग इसी 
का नाम छेदोपस्थापना संयम है, चंद पुणय भाव हे । यद्द 
संयम तो अभवी द्रव्य लिगी भी पालन करता है । परिद्दार 
विशुद्धि संयम में भी प्राणियों की द्विंसा का परिद्दार रूप 
शुभ विकल्प का नाम परिद्दार विशुद्धि संयम कहा जाता 
दै।यद भी पुणय भाव है | सयम में मल लगाने वाला है । 
शुच्मसांपराय में शुच्म लोम का जो विकल्प रह जाता दे 
उसीका नाम शुद्म सांपराय संयम है यह भी पुएय भाव 
है।यह संयम नहीं परन्तु संयम में दोप लगाने चाला हे । 
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ईंसी को व्यवहार संयम कहा जाता है। ययार्थ में जो 
चीतराग भात्र की प्राप्ति हुई हे वही संयम है और उसके 
साथ में जो शुभ विकल्प है उसी को व्यवहार संयम कहद्दा 
जाता है। यथार्थ में यह तो बन्ध के भाव हैं संयम माव 
नहीं हैं । जेसे मैल संयुक्त शकर को शकर कद्दा जाता है 
परन्तु यथार्थ में मैल शकर नहीं दे वह तो शकर का दोष 
हैं उसी प्रकार वीतराग भाव रूप शकर में यह आरोप 
संयम मैल रूप दे | यह तो दोष है इसी का अभाव करने 
से द्वी यंथारख्यात सयम की प्राप्ति होती है | इसके सद्भाव 
में यथाख्यात संयस की प्राप्ति होती नहीं दे । 


तत्वाथ दत्र में धर्म ध्यान के चार पाये दिखाये हें । 
(१) आज्ञा विचय (२) अपाय विचय (३) विपाक विचय 
(७) संस्थान विचय । यह धर्मष्यान सम्थग्दष्टि जीव 
को ही होता द्वे ऐसा बहुत ग्रन्थों में लिखा है । चतुर्थ 
गुणस्थान में धर्म ध्यान का पहला पायः दोता है | पंचम 
सुणस्थान में धर्म ध्यान का दूसरा पाया होता है, छंठवें 
ग़ुणस्थान में धर्म ध्यान का तीसरा पाया होता है | और 
सप्तम शुणस्थान में धर्म घ्यान का चौथा पाया होता है। 
इसी प्रकार अलग २ ग्रन्थों में लिखा है | परन्तु यह परमार्थ 
नहीं है । यह धर्मध्यान नहीं हे ' यद्द तो धर्म ध्यान के मल 


जज 
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है | अथोत्‌ धर्मध्यान में दोष हे अथोत्‌ पुण्य भाव है । 
यह व्यवहार धर्मध्यान तो अमव्य मिथ्यादृष्टि को ही होता 
हे । यथाथ में धर्मच्यान तो चीतर)ग भाव का नाम हे जो 
निश्चय धर्मध्यान दे जो सम्यम्दशि को ही होता हे । 
अनन्तालुब्रन्धी कषाय का अमाव यह प्रथम पाया है, 
अप्रत्पाख्यान कपायका- अमाव यह दूसरा पाया है, प्रत्या- 
खू्यान कपाय का अभाव यह तीसरा पाया है ओर प्रमाद का 
अभाव वह चौथा पाया है | इसी प्रन्‍ार परमार्थ अर्थ 
समभ्ना चाहिये । 


वहुत से जीव ध्यान को ज्ञान गुण की पयोय मानते 
हैं परन्‍तु उनकी यह मान्यता यथार्थ नहीं है। क्योंकि ध्यान 
तो तप है और तप रूप पर्याय चारित्र शुण की है परन्तु 
ज्ञान मुणकी नहीं हे | ऐसी श्रद्धा कग्ना चाहिये । 

शुक्रध्यान के चार मेद बतलाए हें । (१) प्ृथक्त्ववि- 
तक (२) एकत्ववितर्क (३) शुह्रसक्रियाप्रतिपाति (४) 
व्युपरत क्रिया निच्ृत्ति 

एयक्त्ववितकक यथाथ में शुक्लध्यान नहीं है वह तो 
शुक्लध्यान का मल दे, शुक्लध्यान में दोष हे | -विकल्पको 
शुक्लघ्यान नहीं कहा जाता हे वह तो पुण्य भाव है परन्तु 
यह पुएय भाव में शुक्लच्यान का आरोप का - व्यवहार 
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शुक्लघ्यान कहा जाता है| यथार्थ में शुक्लध्यान की जो 
चारित्र गुणक्री पयोय है वह तोबारहवें गरुणस्थान 
के पहले समय में शुद्र हो जाती है वहां ही चारित्र की 
अथोत्‌ शुकलध्यान की पूत्ति हो जाती हैं, परन्तु बाकी के 
तीन शुक्लघ्यान तो पर गुणों की शुद्धता की अपेक्षा से कहे 
जाते हैं | दूसरे श॒ुक्लष्यान में ज्ञानवरण दर्शनावरण तथा 
अन्तराय कर्मो का नाश की ऊपेद्ा से कहा जाता हे | तीसरा 
शुक्लध्यान भोग के नाश के कारण से कहा जाता दे तथा 
चौथा शुक्लष्यान कामौण शरीर के नाश के कारण से कद्दा 
जाता है | यह तो चारित्र गुण में उपाचर कर कहा जाता 
है, जेसे चारित्र तो जो है सो ही है जिस में कुछ इंद्धि 
होती ही नहीं हे | परन्तु केवल ज्ञानकी प्राप्ति की अपेक्षा 
से उसी चारित्र को अबगाढ चारित्र कद्दा जाता है, और 
योग के अभाष में परमावगाढ़ चारित्र कददा जाता हे | यदद 
तो सब कथन पर गुणों का आरोप कर कद्ठा जाता हे 
यथार्थ में तो मोहनीय कर्म के क्षयमें ही चारित्र गुणकी 
शुद्धता हो जाती है जिसको यथाख्यात चारित्र क॒द्दा जाता 
है बाकी के अवगराठ परमावगाढ आदि पर गुणों की 
शुद्धता की अपेक्षा से कद्दा जाता है । 


श्री पचलब्धि २८७ 


तत्वाथे घ्ज में चतुथीष्याय में लिखा है कि '“आद 
तस्त्रिषु पीतान्तलेश्या”” मवनत्रिक देवों में पीत तक चार 
लेश्या होती है । मवनवासी, व्यन्तर ओर ज्योतिषी देवों 
मैं पयोप्त अवस्था में तो पीत द्वी लेश्या रहती है, परन्तु 
अपयाप्त अवस्था में इन्हें कृष्ण नील और कावोत लेश्या 
रहती है। क्योंकि कर्म भूमियां मिथ्याइृष्टि मनुष्य और तिय॑च 
मरण कर भवनत्रिक में उत्पन्न होते हैं | तब उसी की पूथे 
लेश्यार्यें अपयोप्तक अवस्था तक साथ रहती हें परन्तु 
पयोप्त अवस्था में तो नियम से पीत लेश्या ही रहती है । 


शुंका-देचों में शुभ लेश्या है तो भी चदद मरण कर 
निगोद एकेन्द्रिय पयोय में जा सकते हैं और नारकियों 
में तीनों अशुभ लेश्या हैं तो भी मरण कर नियम से 
संद्ठी पंचेन्द्रिय होते हें इसका क्‍या कारण दे १ 


समाधान-देवों में शुभ लेश्या होते हुए भी देवों 
में देवगति के मोग भोगने का भाव है, लालसा है जिस 
कारण से वह मरण कर एकेन्द्रियादि पयोय में मरण कर 
जाता है, परन्तु नारकियों का नरक स्थान में भोग भोगने 
का भाव नहीं किन्तु नारक क्षेत्रकी अति पीडा के कारण 
अथोत क्षेत्र जन्य महान दुःख के कारण नरक नेत्र से 
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बचने के लिये तीत्र अशुभ लेश्या है, जिस कारण से बह 
सरण कर नियम से संज्ञी पंचेन्द्रिय ही बनता है। जेसे 
मकान में आग लगने से मलुष्य प्रथम अपनी जान बचाने 
को चाहता दे परन्तु भोगकी सामग्री बचाने को नहीं 
चाहता । इसी प्रकार नरक भूमि जन्य दुःख से बचने के 
लिये नारकी जीवों का अशुभ लेश्या रूप परिणाम होते 
हुए नरक में भोग भोगने का भाव नहीं होने से वह मरण 
कर नियम से संज्ञी प॑चेन्द्रिय बनता हे | 


शृंका-लेश्या किस को कहते हे ९ 


समाधान-ल्षेश्य। में प्रधानपना भप्रवृतिका है कपाय 
का प्रधान पना नहीं हे । 


अथोत--बुद्धि प्चंक उदीरणा का नाम लेश्या हे । 
कपाय में प्रधान पना अमिलाषा है, अथोत्‌ मोदनीय के 
का उदय है ओर हिंसा में प्रधान -पना प्रसादका है | 
शास्त्रों में जीव का उच्चेंगसन स्वभाव कह्दा है । यथार्थ 
में गमन. करना आत्मा का स्वभाव भाव नहीं है परन्तु 


जिकारी भाव- है । जब तक आत्मा में कर्मो का सम्बन्ध है 
है तबतक आत्मा में गमन करने की शक्कि है परन्तु कर्म 
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के अभाव में आत्म्रा५' क्रियाचान नहीं रहता हे परन्तु 
निष्क्रिय रहता है जो आत्मा की" स्वभाधचिक अचस्था हे। 


शुंका--तब जीचका उच्चंग्रमन स्वभाव क्‍यों कहा १ 


समाधान--गमन -फरना जीवों का स्वमाव नहीं है 
परन्तु विभाव भाव है जिन-जीवों को उत्पाद-व्यय-घीवय 
का स्वरूप का ज्ञान नहीं हे ऐसे. वेदान्तमतावलम्धी ने 
प्रश्ष किया कि जब आत्मा सच कर्मा से मुक्त हीोगया तब 
अधोलोक .की ओर गमन न. करके, उच्चेलोक- की ओर 
गमन- क्यों क्रिया।? ऐसे जीवों केःसमकाने के लिये उपचारः 
से कद्द दिया कि आत्मा का स्वभाव उध्यंगमन हे.। ऐसा 
कहकर समझाने के लिये उप्रचार' से उदाहर»ण, के लिये 
तत्वाथें खत्र में दशर्वं अध्याय में सत्र भी- बनादिया कि 
*आविद्धकुलालचक्रवदव्य पगतलेपालांबुबदेरएडबी जब द प्रि- 
शिखावच'” ॥ 


परन्तु वस्तु का स्वरूप ऐसा नहीं है। यह तो समझाने 
के लिये उपचार मात्र सेकदा गया है | जेसे जल पुद्लकी 
थयोय, है तथा अग्नि सी पुद्लकी!पर्याय है | यह दोनों में 
क्रियावती, शक्कि दे ओर बह- क्रियावती. शक्कि दोनों में. 
- विकारी दे तो भी समझाने के, लिये उपचार से जल और 
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असप्नि में दृ्य को उपचार कर कद दिया कि--- 

को शिखवत है नीरको नीचेको ढल जाय | 
अप्नि शिखा उंची चले, यहीं अनादि स्वभाव ॥ 


विचारिए दोनों में क्रियावती शक्ति विपरीत परिणमन , 
कर रही है, तो मी यथाथे में विचारा जावे तो दोलनों में 
क्रियावती शक्ति विकारी परिशमन कर रही हे, किसे 
स्वभाव शक्ति कहागे १ इसी प्रकार आत्मा का ठउच्वगमन 
स्वभाव नहीं हे, परन्तु उदाहरण के लिये उपचार से कहा 
है | गसन करना ही आह्मा का विकारी परिणमन है। 
तब प्रश्म यह रहता है कि सुक्त आत्मा ने उध्यंगमन कैसे 
किया ९ वहां तो कर्मों का अभाव हो गया है १ तव बिकारी 
परिणमन भी कह सकते नहीं है ? तव यथाथे कहाँ दे ९ 


समाधान-ज्िसको आप गमन देखते दो बद तो 


संसारकी व्यय पर्याय है, और उत्पाद पर्याय सिद्ध पर्याय 
है । जेसे एक पूद्लल परमाणु सप्तम नरक से ऋजुगति से 
तीव्र गति से ग्रमन करे तो चोद॒द राजू एक समय में 
लोक के अग्ममाग में जाता दे ।वदाँ विचारिये कि उस 
परमाणु की व्यय पर्याय कहां तक मानी जावेगी १ और 
उत्पाद पयोय कट्ठां मानी जावेगी ? लोक के अग्र भाग 
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में उत्पन्न होना बही तो उत्पाद पयोय है और बाकी की 
व्यय पर्याय है, जिसमें सप्तम नरक से प्रथम नरक तक 
का क्षेत्र, श्रथम नरक से प्रथम स्वर्ग का केन्न, प्रथम स्वर्ग 
से सोलहवें स्वर्ग का चषेत्र, सोलहवें स्वगे से सवोर्थ सिद्धि 
तक का चोत्र, तथा सवोर्थ सिद्धि से लोक के अग्र-भाग के 
सचेत ससी व्यय पयौय में ही हें यह क्षेत्र का भेद पाडोगा 
तो एक समय नहीं रहेगा | 


जेंसे एक आत्मा ग्यारहवें शुणस्थान से गिर कर 
सीघा ए% समय में मिथ्यात्व शुणस्थान में आता हे, चहां 
ग्यारहवें घुशस्थानक्की वयय पयोय कहां तक मानी जाबेगी 
ओर उत्पाद पयोय कहां तक मानी जावेगी । 

इस पर विचार करने से आप से आप मालुम हो 
जावेगा कि चोदहवें शुणस्थान का त्याग से सिद्ध पद में 
न पहुँचे तबतक की व्यय पर्याय है ओर सिद्ध पद की 
प्राप्ति अथोत्‌ लोक के अग्रमाग में स्थिर द्वोना उत्पाद 
पर्याय दे । इससे सिद्ध हुआ कि उच्वेंगमन आत्मा का 


स्वभाव भाव नहीं है परन्तु गमन करना आत्मा का 
बिकारी भाव है । 


आत्मा असख्यात प्रदेशी हैं । आत्मा का प्रदेश 
चलाचल है । नामी के पास में जो अष्ट रुचक प्रदेश है 
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अथौत्‌ असंख्यात श्रदेश के मध्य में जो आठ प्रदेशी हें 
जिसको रुचक प्रदेश कद्दा जाता है वद अचल है, अथोत्‌ 
घूमता नहीं है, यह कथन सुनकर अम्म॒ुक जीवका ऐसा 
आशय दै कि यद्द अष्ट प्रदेश शुद्ध हे, ओर बाकी के 
प्रदेश अशुद्ध हैं, ऐसा कहना उसका गलत दे, उसको 
आत्म ज्ञान नहीं है । क्योंकि आत्मा अखखड है उसका 
असंख्यात डुकडा नहीं है । आत्माको जो असंख्यात श्रदेशी 
कद्दा जाता है वह तो पर की अपेक्षा से है | आत्माकफो एक 
शुद्ध पुद्ल परमाणु से यदि मापा जावे तो आत्मा असं- 
ख्यात पुद्ल परमारु जितना लम्बा है | माप की अपेक्षासे 
आत्मा असंख्यात प्रदेशी है, तो भी आत्मा तो अखण्ड 

द्रव्य है. अखण्ड आत्मा में अग्युकू प्रदेश शुद्ध ओर अमर 
प्रदेश अशुद्ध कहना उचित नहीं है, परन्तु मलत बात है । 
आत्मा का डुकडा होता तब तो यह कहना उचित दोसकता 
था, परन्तु वस्तुका स्वरूप ऐसा नहीं है । आत्मा के योग 
नाम के गुणकी अष्ट रुचक प्रदेश की अपेक्षा शुद्ध और 
बाकी के श्रदेशोंकी अशुद्ध अवस्था एकसाथ मानना यद्द 
उचित नहीं हे । एक समय में एक दी अवस्था रहेगी। एक 
समय में दो अवस्था मानन वालेको द्रव्य का ज्ञोन नहीं दे 
वद अप्रतिवुद्ध अज्ञानी है | तेरदवें गुणस्थान के अंत तक 
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योग नामके सुण की कम्पन रूप विकारी अवस्था है और 
चौदहयें ,गुणस्थान के पदले समय में योग नामके गुण 


की शुद्ध अवस्था अकंप रूप होती दै। यद्दी परमार्थ 
सत्य है। 


पंच्चाध्याय उत्तराड़ की गाथा २७ में लिखा हे कि-- 
नासंभवमिद॑ यस्मादथ्थों: परिणामिनो5निश्‌ । 
'तत्र केचित्‌ कदाचिद्धा प्रदेशचलनात्मका ॥ 


अथै---क्रिया तथा माव का जो कथन क्रिया दे वह 
असिद्ध नहीं है, क्योंकि सब पदार्थ प्रति समय परिणमन 


करते रद्दते हैं उसी परिणमन में कभी २ जीव व॒पुद्गल 
द्रव्य हलन चलन करते हैं । 


इसके अभिप्राय में बहुत मदहाशय ऐसा अभिप्नाय 
रखते हैं कि संसार अवस्था में आंत्मा क्रियावान ओर 
निष्क्रि यत्व होता है एवं अपने बनाए हुए शास्त्रों में भी 
लिख देता दे वद उसकी मद्दान गम्भीर भूल दें । वह भूल 
होने का कारण उसको पदाथ्थे का ज्ञान नहीं है, चह अज्ञानी 
है । निश्किय हुए बाद क्रियावान होने का क्‍या कारण 
हैं? संसार अवस्था में आत्मा नियम से क्रियाबान है 
अथोत्‌ जवतक कर्म का संयोग है तब तक आत्मा नियम 
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से क्रियावान हे और कर्म का अल्यंत अभाव होने से वह 
निष्क्रियत्व द्वी होता है | निष्क्रियत्व होने के बाद कर्म के 
अभाव के कारण वह क्रियावान कभी भी नहीं होता हे । 


अप्मक जीवकी ऐसी मान्यता दे क्रि-आत्मा में नियम 
से क्रमचद्ध ही पर्याय होती है, अथौत जीव में लोभ की 
पर्याय हुए बाद ही मान की ही होनेवाली द्वी दे, मान के 
वाद ग्ति की ही होनेवाली है ' ऐसी मान्यता वाले जीवोंको 
एऋतन्‍्त मिथ्यादरष्टि कहा जाता है ।उन को पदाथ का ज्ञान 
नहीं हे | अबुद्धि पृवंक अवस्था तो समय सयय में होती दी 
है और वह पर्याय की साथमें कभी कभी अबुद्धि पूर्वक पर्याय 
होती है वह तो असंख्यात समय में होती ही हे । बुद्धि 
पूर्वक पर्याय होवे या न होवे तो भी अबुद्धि पयोय तो होतो द्वी 
रहती है । अबुद्धि पूर्वक पर्याय जो होती है वह क्रमबद्ध होती 
है और चुद्धि पूर्वक जो पयौय हे,ती है वद्द अक्रम होती है। 
अथात्‌ उदयकी अपेक्षा पयोय क्रमबउ दे और उदीरणा 
की अपेज्ञा से पयोय अक्रम है | कथचित्‌ क्रम बद्ध पर्याय 
है कर्थंवित्‌ अक्रम पयोय द्ोती है। यही मानना स्पाद्वाद हे, 
अनेकान्त है | और मात्र क्रमबद्ध ही मानना एकान्त दे | 
बद जीव मिथ्थादंष्टि है । 

शुंका-आत्मा में क्रमचद्ध ही पर्याय नहीं द्वोती दें 
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यह न्याय से सिद्ध हो सकती दे १ 

समाधान--जरूर देखिये १ आत्मा में दो प्रकार का 
भाव होता है (१) अबुद्धि पूूक (२) बुद्धि पूेक । अचृद्धि 
पूर्वक भाव तो समय २ में दोता ही हे ओर उस भाव के 
अनुकूल उस जीवको समय समय में बन्ध पडता ही है । 
अचुद्धि पृथक राग के वक्त चुद्धि पूचक राग हो या न हो इसका 
कोई नियम नहीं है, परन्तु बुद्धि पूषंक राग के चक्क अबुद्धि 
पूर्वक राग तो अपना कये समय समय में कर रहा हे । बुद्धि 
पूर्वेक राग एक समय में होता दी नहीं है परन्तु नियम से असं- 
ख्यात समय में दी दोत; है। बुद्धि पूचेंक राग से समय समय में 
बन्ध नहीं पडता है परन्तु जो अचुद्धि पूचक राग से समय 
समय में बन्ध पडता है वद्दी बन्ध में अपकर्षण, उत्कषण 
तथा संक्रमणादिक दोता है । ओर ऐसा बुद्धि पूवेंक राग न 
होवे तो यह होता ही नहीं दे । जिससे भी सिद्ध होता दे 
कि अबुद्धि पूथक्क राग का नाम कऋ्रमबद्ध पयोय है और 
बुद्धि पूचेंक राग का नाम अक्रम पयोय ह । जैसेः--- 

. आयुका निषेक ससय समय में खिर रहा हे घद 
खिरना तो क्रम बद्ध है परन्तु अपधात करके आधशु के 
निषेकों को एक साथ में खिरा देना वही अक्रम पर्याय 
है । अथोत्‌ बुद्धि पूर्व जो जो उदीरणा होदी: है बह अक्रम 
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पयोय है और अचुद्धि पूर्वक उदय क्रम वद्ध पयोय है । 
कर्म के साथ में आत्मा का संयोग' सन्त्रन्ध है । 
संयोग सम्बन्ध का अर्थ एक क्षेत्रावगाही रहना ऐसा प्रायः 
करके बहुत जीव करते हैं, परन्तु ऐसा अथे करने में 
गलती रहजाती है | एक चषेत्रावगाही तो सब द्रव्य रहते 
है । जिस आंकाश के क्षेत्र में जीव द्रव्य रहता है उसी 
आकाश के क्षेत्र में और जीच द्रव्य, पुद्नल द्रव्य, धम द्रव्य, 
अधमं द्रव्य एवं काल द्रव्य भी रहते हैं तो मी आत्मा का 
उसके साथ में सयोग सम्बन्ध नहीं है | एक न्षेत्र में रहते 
हुए उसके साथ विशिष्टतर परस्पर अवगाहना सम्बन्ध. हे 
उसीका नाम संयोग सम्बन्ध है । यही बात प्रवचनसार 
ग्रन्थ के ज्ञेबाघिकार में गाथा १७३ में कही है कि--- 


' फासेहिं पुग्गलाणं चंधो, जीवस्स रागमादीहिं । 
अग्णोणणमपगादो पुग्गलजीवप्पो भणिदो ॥. 


अथ-स्पश गुणके कारण सेःपुद्ठलमें बन्ध होता है, 
रायादिक के कारण से जीव में बनन्‍्ध होता है और 
अन्योन्य अवगाह वही पूद्ल जीवात्माका उभय बन्ध कद्दा 
जाता दे । 


तत्वारथ ख्न्नके आठवें अध्यायके तीसरे सत्नमें “प्रकृति 
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स्थिव्यनुमवप्रदेशास्तद्िधय/ कहा गया है वद्द तो 
यौद्धलिक द्रव्य कर्म की अपेच्षासे कहा गया है । आत्मामें 
इस प्रफारका बन्ध नहीं होत्ता है । 

समयसार ग्रन्थ. के निर्जेशा अधिकार में गाथा २- 
१६३ में लिखा है कि- 


उवभोजमिंदियेहि दव्वाणमचेद्याणमिद्राणां । 
जे कुणदि सम्मदिद्ठी ते सठ्व॑ णिज्जरणिमित्त ॥ 
अ्थै-सम्यग्दष्टि लीच जो इन्द्रियकरि चेंत्तन अचेतन 


ज्ञ द्रव्य तिनका उपभोग करे है तिनक भोगवे हैं सो सब 
दी निजंश के निमित्त हें । 


सम्पग्दृष्टि जो जो भोग करते हैं चह सब निजेरा हीरे 
होती हैं ऐसा अर्थ बहुत से जीव करते हैँ । परन्तु यथाथ 
में यह गाथा भात्र निर्जराकी अपेक्षससे नहीं दे चह तो 
छब्य निर्जराकी अपेक्षासे कड़ी गई डे । दूसरी गाथः 
नं० १६४ में कहा है कि-- ,... .,<« 
दव्वे उवसुजंत ग्पियमा जायदि सुहं व ,दुख॑ वा ३ 
तं.खुहृदुक्खसुदिणणं वेद॒दि अह सिज्जरं-जादि ४क्‍ 
अथ-पर द्रव्य को. भोंगने 'से सुख अथवा छु.स्प 
सलियम से होता हे | उदय में आए ह्ुएं'-उस सुस्त डुःख 
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को श्रभुभव करता है, मोगता है, आस्वादन करता है, फिर वह 
द्रव्य कर्म आस्वाद देकर झड जाता है । निजेरा दोने के बाद 
फिर वह द्रव्य कर्म नहीं आता अथीौत द्रव्य कम की 
निजेरा हो गई । 

यहां विचारना चाहिये कि जब आत्मा में सुर दुख 
का अज्लुभव हुआ तब नि्जरा कर्दाँ हुई, यद् तो कर्म फल 
चेतना रूप आत्माका माव हे, जब निजराका भाव तो ज्ञान 
चेतना रूप है | 


सम्यग्दृष्टि का भोग तो नियम से पापका दी भाव है | 
यदि भोग करते निजेरा हो नावे तो भोगनेका भाव को 
कमे फल चेतना क्‍यों कही १? भोगनेका भाव तो नियम से 
पापका द्वी भाव दै। परन्तु बहुत जगह पर सम्यग्दशेन 
की महिमा दिखाने के लिये अपेद्ा से कहा जाता दे कि - 
सम्यम्दष्टिका भोगनेका भाव दोते हुए भी उसको 
मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी का बन्‍्ध नहीं पड़ता | इसी अपे्ता 
से निर्जराका कारण कद्दा जाता है । क्योंकि द्रव्य लिंगी 
मुनि पीछी से जीवकी दया पाल रहा दे तो भी उसको 
मिथ्यात्व अनन्ताचुबन्धी का बन्ध समय समय में पड़ रद्दा 
है ।इसी अपेक्षा से सम्यगदशंन की महिमा दिखानेके लिये 
मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी की अपेक्षा से सम्यगदष्टिका 
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भोग निजेराका हेतु कहा दे । परन्तु जब चारित्रकी महिमा 
दिखानी है तब आचाय श्री ने सम्यम्दष्टि के उपवासको 
अब्रठ मावकी अपेक्तासे हस्ति म्नान जेसा भी कहा है। 
जैसा कि मूलाचार ग्रन्थ के दसवें समयसाराधिकार में गाथा 
४२ में कहा है कि--- 


सम्मादिद्विस्स वि अविरदस्स ण तवो महागुणो होदि 
होदि हु हत्थि णहाणं चुदुच्छिदकम्मं त॑ तस्य ॥ 


अर्थ-मिथ्यादृष्टि का तप उपकारक नहीं है तो 
सब्यग्दृष्टि का तप महोपकारक हे, ऐसा भी नहीं समझना 
चाहिये । सम्यग्दृश्टिका तप भी हस्ति स्नान जैसा है एवं 
मिश्री का हथियार में जो छेद पाडने वाली सायडी 
है उसकी रस्मी के ममान है अथोत्‌ द्ाथी स्नान करके 
ओर विशेष धूलि डालने से वह धूलि के कारण विशेष 
चिपक जाती है एवं सायडी की रस्सीका एक हिस्सा जब 
छोट। दता हे तब दूसरा दविस्सा लंच। दो जाता है इस 
न्यायसे अन्त सम्पगचष्टि के तपसे मिजरा। जितनी नहीं 
होती ई इससे विशेष घन्ध अबत भावसे होता है । 


यह तो कथन करने की शेंली हूं । जहां मात्र सम्यग- 
दशन की महिमा , दिखाना हे वहां तो सम्यरइश्टिके 
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भोगको भी निर्जंत का हेतु कह दिया ओर जहां चारित्र 
की महिमा दिखानी है वहाँ सम्पम्दष्टि के तप को भीं 
हाथी स्नान जैसा कह दिया | यह तो कथन करने की शॉलि 
है । तो मी कौन अपेक्षा से कथन किया है इसका यथार्थ 
ज्ञान करना चाहिये । 


वीतराग सर्वज्ञ देवकी वाणी बहुत जीव अनक्षरी 
मानते हैं परन्तु इसको मर्गणा स्थानका ज्ञान नहीं होने 
से वह ऐसा कह देता है एवं अपने बनाए शात््र में भी 
लिख देता है | वह उसीके अज्ञान की महिमा है । सर्वज्ञ तो 
वीतराग है तो भी आगम में उसीझा दो वतन भाग' क्यों 
माना है । ओर किस कारण से माना है ।उस पर जीव 
विचार करता नहीं है (१) सत्य बचन (२) अच्युमय वचन | 
मर्वज्ञ की ' वाणी कर्म जनित खिरती हैं अथांत्‌ इच्छा पूर्वक 
वह वाणी नहीं खिरती हे | पूर्व भवोंपें तीर्थकर् जीवोंने 
ऐसी भावना भायी थी कि संसारके सभी जीवोंका कल्याण 
केसे हो ? इसी भावना में सहज तीथेकर गोंत्रका बन्ध पड 
गया था जिसके उदयमें ही सर्वज्ञ की वाणी सहंज खिर 
रही है | अनादि कालसे जीव अज्ञान के कारण प्रौद्गनलिक 
द्रव्य कर्मों से बन्‍्धा है ओर कर्मों के आधीन उसकी 
अचस्था हो रही, है, 'ऐवा जीवों को मोक्ष मार्ग दिखाने के 
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लिये जीवका अपना शुण पयोय की साथ तादात्म्य सम्बन्ध 
किस प्रकार हे उसीका ज्ञान कराने के लिये सत्य चाणी 
खिरती है । और जीवकी पौद्टलिक द्रव्य कर्मोके संयोग से 
कैसी अवस्था हो रही है इसीका ज्ञान कराने के लिये 
अलुभव वाणी खिरती हे । यह दोनों वाणी एक ही साथमें ही 
अक्षर रूप अनेकान्त तथा स्वाह्गाद मुदो सहित खिर रही 
हैं ज्ञो बाणी बन्ध के कारण नहीं हे । 


केवली की वाणी अचुद्धि पूर्वक सहज ही खिरती हे, 
ऐसे ही छग्मस्थ जीवों की वाणी सएझज खिर रही हे ऐसा 
कहने वाले जीवों को मद चढा हुवा है अज्ञान में पागल 
की तरह हो रहे हैं | वाणी पुद्दलकी पयोय है जीव उस चाणी 
का उपादान कतो नहीं है ।इस अपेक्षा से यदि कहा जावे 
तो एकेन्द्रिय ज्ञीव की भी वचनयोग मानने में क्या बाघा 
आती है! इस अपिप्राय से तो दो इन्द्रिय जीव से 
प्चेन्द्रय जीव तक की सबकी वाणी सहज खिरती हे ऐसा 
मानना चाहिये । वाणी तो पुठ्ल जड की अवस्था हैं 
उसको तो ज्ञान नहीं हे ओर आत्मा बोलता ही नहीं है । 
तव सत्य ओर हितमित बचन बोलना, सनन्‍्य मद्द।वत 
अगीकार करना, भाषा समिति का पालन करना, वचन 
गुप्ति धारण करना आदि जो उपदेश हैं वह किस के लिये 


ज्र्ब्‌ श्री पचलांब्ध 


दिया गया दै क्योंकि वाणी तो सरल खिरती है और 
आत्मा तो बोलता ही नहीं है। जड तो अन्धा है उसको 
उपदेश देने से क्या लाभ ९ छगञ्मस्थ जीव ऐसा कहे कि 
जो वाणी आनेत्राली है वही आवेगी वद्दध तो मात्र दंम है, 
छल है । इच्छा पूर्वक राग से दी बोलना ओर कहना कि 
जो वाणी आने वाली है वही आवेगी वद्द तो मायाचारी 
है | बोलने मे गलती हो जाती है तो माफी कोन मांगता 
है । आत्मा या जड ? जड में तो ज्ञान नहीं है और 
गलती का ज्ञान तो आत्मा को ही होता है। आत्मा 
तो बोलता द्वी नहीं हे तब माफी मांगने का कारण क्या 
हे | छम्मनस्थ जीवों की वाणी नियम से स्वाधीन अवस्था 
में बुद्धि पूचेक दी खिरती है और इच्छा बिना वाणी 
घखिरती दोगी तो व नियम से आत्माकी पराधीन सनह्निपा- 
त्तादिक अवस्था में द्वी खिरती होगी | वाणी के साथ में 
आत्मा का निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है | आत्मा निमित्त है 
आर वाणी नेमित्तिक पयोय है | वाणी का आत्मा निमित्त 
कत्तो है ओर वाणी का उपादान करना पुद्टल द्रव्य हूँ । जिस 
प्रकार सम्यग्दरशि आत्मा में राग हो रहा दे तो भी बढ़ राग 
का अपने को कत्तो न मानकर पृद्ठल द्रव्य को कर्मों का 
कर्त्ता मानता है | इसी प्रकार जीव भी वाणी का निमित्त 
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करत्ती है। जिस कारण से कहा जाता है कि पुरुष प्रमाण सो 
वचन प्रमाण । यदि वाणी छद्रमस्थ जीवोँ के सहज खिरती 
है तो छम्मस्थ जीवों को बन्ध क्‍यों पडता है । छत्रस्थ की 
वाणी नियम से बन्ध के ही कारण हद ओर केवली की 
बन्‍्ध के कारण नहीं है, यही बात श्री कुन्दकुन्द स्वामी 
न भी नियमसार ग्रन्थ के शुद्भोपयोग अधिकार में गाथा 
१७३, १७४ में कदा है कि--- 


परिणामपुव्ववयणं जीवस्स य बंधकारयं होई । 
परिणामरहियवयणं तहाय णाणिस्स ण हि बंधो ७ 
ईहापुर्व व्य्ण जीवस्स य बंधकारणं होई । 
ईंहा रहिय॑ वयणं तहा शाणिस्स ण हि बंधो ॥ 

अथ-मनके परिणमन पूवक जो वचन जीवके निकलते 
हैं वे बन्धके कारण होते हैं, परन्तु: जो वचन मन के 
परिणति के बिना न्किलते दें वे बन्ध के कारण नहीं है । 
इसलिये केबली परमात्माकी वन्ध नहीं है । जो वचन इच्छा 
पूवेक ,जोवके होवेंगे वें वचन बन्धके कारण होवेंगे, परन्तु 
जो वचन बांछा (इच्छा) रहित हें सो बन्ध के कारण, नहीं 
है इसलिये केवली परमात्माको बन्ध नहीं है । 

इससे सिद्ध हुआ कि छग्बस्थ के वाणी सद्दज नहीं 


ज्र्छ श्रो पंचलब्धि 


खिरती है परन्तु राग सहित प्रायोगिक निकलती हे । 


चर 


शासत्रमें ऐसा देखने में आता हे कि बाहर सामग्री 
लाभान्तराय कर्म के च्ायोपशम में मिलती हे परन्तु 
परसार्थ से विचार करना यह कहना उसका गलत है 
क्योंकि कर्म प्रकृतियोंका उसीको यथार्थ ज्ञान नहीं हे । 
यथार्थ में विचारा जावे तो अन्तराय कम याति कर्म हे 
उसके सद्भावमें आत्माके बीय ग्रुणकी घात होती हे, और 
अन्तराय कमके क्षयोपशम में बीये शक्ति की प्राप्ति होती 
है यह अन्तराय कर्म का काय है। जैसे ज्ञानावरण कर्म 
ज्ञान गुण की घात करता हे और ज्ञानोवरण कर्मके 
चुयोपशमर्मं ज्ञानकी शक्ति प्राप्त होती है। अन्तराय कर्मके 
चुयोपशम से बाह्य सामग्रो मिलती है यह कहना गलत हे 
क्योंकि अन्तराय कमे तो पाप प्रकृति है ओर पाप प्रकृति 
से बाह्य सामग्रीका मिलना-मानना भूल है । बाह्य सामग्री 
का संयोग वियोग वेदनीय कर्मके उदय में ही होता है । 
कर्क च्षयोपशम में सामग्री मिलती नहीं हे परन्तु उदय 
में ही मिलती है । समयसार ग्रन्थ के बन्‍्ध अधिकार में 
गाया २५४, २४४, २५६, में कहा हे फि--- 

दिगम्बर जैन म॒नि जंगलों में'ही बसते हें । आ्रामोंमें 
शदरों में नगरियों में रहना मुनि राजोंका घममे नहीं हें। 


श्रो प॑न्‍्दर्लाच्घि ब्रछ 


क्योंकि शहरोंमें तो गहस्थ परिग्रहधारी ही रहते हैं, ओर 
जिसने परिग्रह का त्याग किया; है ऐसे जीचों को पर ग्रह- 
घारी-की माँति करना उचित नहीं है | क्योंकि दोनों की 
दशा परस्पर विरोधी हे.। गहस्थों का घर्म भक्ति करना दे 
ओर भक्ति राग है। जब मुनि मदह्ाराजःराग से उदासीन हें 
तो वे राग में कैसे फर्सेगे ? इध' कारण से झ्ुनि' मद्दाराज 
नियम से जंगलों में ही रहते हैं । दिगम्बर  जेन घु॒नि 
जंगलों में या पहाड़ों पर ही रहते हैं जिस कारण से जेन 


लोगों के तीर्थ: चेत्र | बिशेषकर 7 पहाड वथाः जंगलों में 
ही, हैं;। 


शुंका--जंगलों में ही- रहना चाहिये. यह: सुनि:का 

कौनसा. मूलशुणः है ९ 
समसाधान--जंगलों .में: ह! रहना 'यह मुनि महाराजों 

का मूल शुण नहीं हैं परन्तु मूल' शुण का वाप हेः। प्रथम 
भावना होती हे कि प्रथम मूल शुण ९ भावना बिना सूल 
शुण काहेक।. १ जहां भावना, का नाश; हुवा वहां मूल गुण 
का तो सहज ही नाश हुवा । अचौयों मद्दाब्त की भावना 
में जीव किस प्रकार. की. भाचना भ्ाता 'हे---- 
शुयणायारनिवासो विमोचितावास जे परोपरोधंच। 
अलेस सुद्दि खठउत साहम्सी सविसंवादा पए 


२२६ श्री पंचलदिय 


अर्थ--पवत की शुफा, इच्त के कोटर में निवास करना 
शुन्यागारावास है। जिस आवासका दूसरे ने त्याग कर 
दिया हो, जो झु॒क्कद्वारा हो उसमें निवास करना विमोचिता- 
वास हे । जिस ध्यान में निवास किया हो, ध्यान 
लगाया हो, तस््योपदेश दिया हो वहां दूसरे साधु को आने 
से नहीं रोकना परोपरोधाकरण दे | भिक्षा के नियमों का 
उचित्त ध्यान रखकर आहार शुद्ध लेना ओर साथधर्मी से 
विसंवाद नहीं करना यह पांच भावना तृतीय महाघतत की हे । 


जहां जगलों में ही ग्रिरिशुफा में रहने की भावना 
वाला जीव है वह ग्राम नगरियों में केसे रहेगा ? विचार 
करना चाहिये | भावना का नाश कर रहे तो भावना जहां 
नहीं है वहां कैसे रहेगा ? बहां तो निरर्गल प्रवृति ही 
होगी । जहां भावना रूप माता का मरण हो जावे तो पंच 
मद्दा वत रूप पुत्र केसे जिन्दा रह सकता है १ 

दीक्षा के योग्य कौनसा स्थान है और जहां इनि 
मद्दाराज तिष्ठते हें तिसके स्वरूप का बरा ज्ञान तो करिए २ 
बोध पाहुड में प्रवज्या का स्वरूप प्रतिपादन करते हुए 
आचाय गाया नं० ७२-४३-४४ में कहते हैं कि--- 
स॒ुणणदरे तरुहिट्“ें उज्जाणे तह मसारा वासेवा । 
गिरिशुद्द गिरि सिदरे वा भीसवर्सण अहव वलिते वा ॥ 


श्री पंचलज्धि श्र 


सवसासत्त' तित्थं॑ वचचइदालतये च च॒त्त हिं। 
जिशभमवण अह वेज्म्म॑ जिणमग्गे जिणवरा वित्ति 
पंचमहन्वयज्ुता पंचिंदियसंजया णिरावक्‍क्खा । 
सज्फायमाणजुचा सुखिवर वसहा ण्िइच्छंति ॥ 

अथ-खनाघर, इच्तकः मूल कोटर, उद्यान बन, मसाण 
भ्रूम, गिरिकी झुफा, गिरिका शिखर, भयानक बन, 
अथबा बसतिका, इनविषे दीक्षा सहित सुनि तिष्ठे हें। 
ये दीक्षा योग्य स्थान हें । 


बहुरि स्ववशासक्क कदिये स्वाधीन मुनिनिकारे आसक्त 
जे क्षेत्र तिनिमें छुनि बसे, बहुरि जहांते मुक्ति पधारे ऐसे 
जो तोथे स्थान, चैत्यालय, बहुरि जिनश्ववन कहिये अकृत्रिम 
चैत्यालय मंदिर ऐसे आयतनादिक तिनके समान ही तिनिका 
व्यवहार, तांहि जिन मार्ग पिषे जिनवर देव बंद्य कहिये दीक्षा 
सहित मुनिनिके घ्यावने योग्य चिंतववन करने योग्य कहे है । 


बहुरि जे सनि चषम कहिये घुनिनि में प्रधान ६ ते 
कहे ते शून्य ग्रहादिक तिनिक्‌' निश्रयकरि इष्ट करे हैं 
तिनिमें छहनाघर आदिक में बसे दे । तथातीर्थ आदिक का 
ध्यान चितवन करे हैं ओर अन्यकू तहां दीक्षा दे हैं कैसा 
है वह पुनिवर-पांच सहज्वतनिकरि संयुक्त दे । बहुरि कैसे 


र्र्घ श्रीपचलब्धि 


ईं-पांच इन्द्रियंनिका है भले प्रकार जीतना जिनिके | 
बहुरि कैसा सुनिवर है:-निर पक्ष है, काहू प्रकार की चांच्छाकारि 
मुनि न भये हैं। बहुरि कैसे है सुनि-स्वाध्याय अरू 
ध्यान करि युक्र हैं | कई तो शास्त्र पढ हैं, पढावे हैं, कई धर्म 
शुक्र ध्यान करे हैं | केसा है मुनिवर -- 


उवसग्गपरिसहसहा णिज्जणदेसेहि णिन्व अत्थेइट ' 
सिलकट्रे सुमितले सद्वे आरुहद सबव्वत्थ ॥ 


अर्थ-उपसर्ग कहिये देव मनुष्य तियँच अचेतनकृत 
उपद्रव. और परिषह कहिये देव कर्म मांगते आये जे 
बाईस परिषद तिनकू' सम भावनिते सहना जामें, ऐसी 
प्रवज्या सहित मुनि हैं ते जहां अन्यजन नाहीं ऐसा निर्जेन 
बनादिक प्रदेश तहां सदा ठतिष्ठे हैं वहां भी. शिलातल 
काष्ठ मूमितल विषे इनि सब ग्रदेर्शानकू आरोहण करे ब्रेठे 
सोचे । स्वेत्र कहने से वनमें ही रहे ओर किंचित्काल नगर 
में रहे तो ऐसे ही ठिकाने में रहे । कैसा है छुनिवरः-- 


पूजादिसु णिरवेब्खा संसारसरीरभोगणिव्विणणो | 
अवमंतर तवकुसलो उवसमसीलो महासंतो ॥ 
जो णिवलेदि मसाणे वणगहणे णिज्जणे महाभीमे 
अखण्णत्थ वि एयंतं तस्स वि एुद तव॑ होदि ॥ 


श्री 'पंचलब्धि ब्श्ध् 


' अर्थ-जो महास्ुनि पूजादिमें निरपेन् हें अथोत्‌ 
अपनी पूजा प्रतिष्ठा को चाहते नहीं हैं, संसा' देह और 
भोगसे विरक्त हैं उदासीन हैं। स्वाध्यायध्यान आदि 
अंतरंग तपमें प्रवीण हैं अथोत्‌ ध्यान अध्ययनमें जिनका 
उपयोग निरंतर लगाही रहता है, उपशमशील हैं अथोत्‌ 
मंद कपाय रूप शान्त' परिणाम हैं जिनका, सहा पर।क्रमी 
अथोत्‌ अपने छ्षमादि पग्णिम:युक्त हें ऐसे महा सुनि कहां 
बसते हे १ मसान भूमि में, गहन वनमें, जहां परिग्रहधारी 
का आवागमन न हो ऐसे निर्जन स्थानमें मद्यामयानक 
वन में तथा अन्यभी ऐसे पेकान्त स्थानमें, रहने वाले 
मुनि महाराज निश्चय से तपकर सकते हें । 


दिगम्बर मुनि महाराजका स्वरूप तो एंसा ही दे परन्तु 
दुःख की बात है कि आज तो मुनि महाराज नगरी शहरों 
के बीचमें जहां हज़ारों परिग्रहधारियों का आवागमन हे, 
जहां फंशनकी लहरों में रंगे हुए पांच इन्द्रियोंके गुलाम 
बने हुए जीवॉका ही निवास है, ऐसे स्थान में रहने लगे हैं। 
ओर चौबीस घंटा लौकिक संगांत में दही मस्त, हैं अपने 
ध्यान अध्यन-में तो दिल लगता ही नहीं हें | ऐसे म॒नि 


'महाराजकी क्‍या दशा है, वह 'तो उसका ही आत्मा 
जानता होगा । 
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प्रवचनसार ग्रन्थमें चारित्राधिकार गाथा २६८, २६६, 
२७०, में कहा है कि -- 


णिच्छिदसुत्तत्थपदो -समिद कलायो तवोधिगो चावि 
लोगिगजण संसग्गं ण्‌ जहदि जदि संजदो ण्य हवदि 
णिग्गर्थ पव्वइदां वहददि जदि ऐेहिगेहि कम्मेहिं । 
सो लोगिगोदि भविदो संजम तप संयज्ञत्तांवि ॥ 
तम्हा क्षम॑ं गुणादा समण्ोो समयां गुणेहिं वा अहिय॑ 
अधिवसदु तम्दि खिन्च॑ इच्छदि जदि दुक्खपरिमोक्खं॥ 


अर्थ-खत्र के पदों का और अर्थका जिसने निश्चय 
किया है, कषाय को जिसने उपशम किया है, जो अधिक 
तप वाला है ऐसा जीव भी यदि लौकिक जनों के संसग 
को छोडता नहीं दें तो वह संयत प्ुनि नहीं दे । 

जो जीव निग्रन्थ दीक्षा लेनेसे संयम व तप संयुक्त 
होय तो भी यदि वह ऐट्िक कार्यो सहित बतेता होय तो 
उसको लौकिक कहा है । 


आग के सम्बन्ध से जल की तरद्द सुनि भी लोकिक ' 
की कुसंगति से असंयभी हो जाता है | इससे ऐसी कुरंगति 
को त्याग कर उत्तम मुनि जो दुःख से मुक्त होना चादइता 
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है तो गुणों भे अपने समान अथवा अपने से शुशों में 
अधिक श्रमण की इन दोनों की संगति में निवास करना 
चाहिये । 


परन्तु वतेसान में तो इससे विलकुल विपरीत बात देखने 
में आरही है। विशेषकर बह्मचारी का ही सघ देखने में 
आरहा है | अद्षचारी तो मुनि के अन्ध आदमी के लकडी 
के समान है । जिस कारण से यथार्थ उपदेश का तो लोप 
ही होगया ओर प्रधान उपदेश यज्ञोपवीत पहराने का 
ओर शूद्र के दाथ का भरा हुवा जल का ही त्याग किया 
जाता दे । इस बात की इतनी प्रबलता दे कि वह तो नवधा 
भक्ति के एवज में दसवीं भक्ति बोली जाती है कि मैंने 
शुद्र जल का त्याग किया दे ओर यज्ञोपवीत घारण 
की दे। 

यज्ञोपवीत किस को पहरने का अधिकार हे वह तो 
भूल हो गया है । बाजार की चाट चाटनेवाल।, जंगेडी भंगेडी 
नशपानज आदि आजतो यज्ञापवीत पदरने लगा है। 
मोची पहने, धोबी पदने, दरजी पहने, नाई पहने, कहां 
तक कहा जावे सेथर भी पहरने लगा है, यज्ञोपवीत की 
महिमा कहां रही १ यज्ञोपत्रीत उसेही पहरने का अधिकार 
है जिसका खान पान शुद्ध हो, आगम के अनुरूल ही जो 
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अमक्ष का त्यागी हो, जो रात्रि में चार प्रकार के' आहार 
का त्याग करने वाला हो, जो सप्त व्यसन का सपूर्णो 
रीति से त्याग करने वाला हो उसे द्दी यज्ञोपवीत पहनने 
का अधिकार है | उस पर तो लक्ष है नहीं ओर जबर 
दस्ती से पदरने का आदेश दिया जाता हे । 


शुद्र के दाथ के जलका तो त्याग कराया जाता' है 
साथ साथ यह आज्ञा भी दी जाती है कि टोंटी (नल)' का 
जल पी लेना, वाजार की चाद खाना, रात्रि में कलाकन्द 
आदि खाना; बजार का अमयोदित दूध दही जो मात्र 
त्रसके पिएड रूप है उसको खा लेने में हजे नहीं है । यदद 
कहां का त्याग दे १ त्याग ऐसा' कराइए कि जिससे धर्म 
की उन्नति के सांथ धर्म का घिगडा हुआ मा सुधरे ?' 
परन्तु कहना किसको १ सव त्यागी गण जो अहमिन्‍न्द्र ही 
बने दें ।कोई की स्वोपरि सत्ता आज्ञा तो रही: द्वीः नहीं । 
यही जेन- धमें का ,अधोगतिका महान .कारण है ।,त्याग, 
कराइये परन्तु, क्रमबद्ध त्याग: कराइये,। अक्रम, त्याग/ केसे 
ठद्दर सकता दें ? काल पाकर नियम. से त्यागः के प्रति. 
अनादर भाव ही आयेगा और त्याग छोड देने का ही 
असंग आता है | भगवान महावीर की जबरदस्ती से त्याग 
कराने की आज्ञा नहीं है । प्रथम, ज्ञान: कराइये बाद में 
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त्याग तो सहज ज्ञान आने से आजावेगा । यही धमम की 
बढ़वारी का मात्र रस्ता हे । 
वर्तमान काल में विंशेष' कर ग्रहस्थ अमयोदित आहार 
लेते हैँ । दिगम्बर जैन मुनियों को क्रिस प्रकार से ओर 
फिस विधि सेः आहार दान' देंना चाहिये' इस का भी यथार्थ 
ज्ञान नहीं है। इसका ज्ञान कराने की महिमा न रही नः 
उसका खुद को- ज्ञान है ओर शुद्र के जल त्यागः की 
ओर लक्ष जाता' है । यह तो घमम' इबाने का तरीका *है। 
अज्ञान के कारण आहार दान देने में जो लाम होना 
चाहिये, इससे वह वंचित रह जाता दे.। मनः शद्धि, वचन- 
शुद्धि और कायशद्धि कब ओर किस अवस्था में ओर 
फिसे चोलना चाहिये इसका भी दातार को ज्ञान नहीं है । 
जिस दातारने सनि महाराज: के ः लिये चौका. लगाया. हे, 
उस-दातार को यह तीन, प्रकार की शुद्धि, बोलने में महान 
दोष लगता है | मुनिका विकल्‍प कर आहार बनवाना 
इसमें उदगस नाम का; दोष दातार को. लगता है-। और 
मुनि महाराज जानते दी हैं: कि यद्दः दौका सिर्फ मेरे ही 
लिये. लगाया गया है इसी कारण से,मनि महाराज को 
डाइंशदि दोष लगता है | जो दातार नियमसे रोजाना 
शुरू आहार लेता है वही दातार यथार्थ में मुनि महाराज 
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को दान देने के लिये अधिकारी हे । क्‍योंकि <स दातार ने 
जो आहार बनवाया हें वह मुन महाराज के लिये नहीं 
बनवाया है परन्तु अपने निज के लिये बनवाया हे | जो 
आहार बनाने में मन से भी विकल्प नहीं किया है कि यह 
चौका मुनि महाराज के लिये लगाया है, बचन से 
भी ऐसा नहीं बोला है कि यह आहार मुनि मद्दाराज के 
लिये ही बनाया है और काय से भी ऐसी चे्टा नहीं हुई 
है कि मनि महाराज के लिये आद्दार बना रद्दा हूं। ऐसा 
दातार द्वी मनः शुद्धि, वचन शुद्धि, और काय शुद्धि बोल 
सकता है | परन्त॒दातार तो खासतौर से मनि महाराजों के 
लिए ही आहार बनाता है ओर गुरु के सामने कठ मन 
शुद्धि, बचन शुद्धि ओर काय शुद्धि बोले, इसमें कितना दोष 
लगता दे, सो विचारना चाहिये ? जो नीव गुरु के सामने 
अऋ'ठ बोलता है वद कितना अज्ञानी हे | ऐसा अज्ञान छुडा- 
ने का उपदेश का तो लोप होगया ओर मात्र उपदेश रद्द 

गया कि शुद्र जल के त्याग बोलो तब में आहार लू'गा, 

नहीं तो आद्वार नहीं लू गा। शूद्र के दाथ का जल पीने 

वाले के हाथ से आद्वार नहीं लेना वह तो अपना हठ दे 

कदाग्रह है | जद्दां इठ दे कदाग्रद है वहां तो धर्म की गन्ध 

भी नहीं है । अवत अवस्था का जिसको ज्ञान नहीं है, उस 
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को मुनि अवस्था कैसी होती है उसका ज्ञान कैसे हो सकता 
है। यह तो नाम मात्र का मुनि है जिसको जेन शास्त्रों में 
द्रव्य लिंगी भी नहीं कहा है, यह तो सात्र सुनि वेष हे । 
शूद जलके त्याग की जरूरत नहीं दे परन्तु मुनि महाराज 
जब से अपने ग्राम नगर में पधारे तब से अपनी शक्ति के 
अनुकूल ऐसी प्रतिज्ञा करनी चाहिये कि अम्ुझ दिन, अमुर 
पक्त, अमुझ सास तक में शुद्ध आद्वार लूंगा। यही उत्तम 

रीति है जिससे शूद्र जल का त्याग तो सदज हो जाता है । 

इस प्रकार का उपदेश देने से दातार मुनि महाराज के 

सामने ऋठ बोलने के महान पाप से बच जाता है, और 

दातार मनि महाराज को आदार दान देने में यथा लाभ 

उठा सकता हे तथा मुनि मद्दाराज भी स्वयं उद्दिशदि दोषों 

से बचजाते हें एवं दातार भी उद्धमादि दोबों से बच 

ज्ञाता दे । 


शुंका-चार भ्रकार के दान में से कौनसा 
उत्तम हे ९ 

समाधान-दान तो चारों दी प्रकार के उचम हें । 
फि्रि भी विचारले से सालूम होता है कि आदार दान 
देने में पा जीव एक दिन के दृश्ख से बच सकता है 
दूसरे दिन वही दुःख सताता है। औषधदान देने में पात्र 


दान 
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जीव अम्लुकू दिन मास या वे के दुःख से बच सकता है। 
अमभयदान देने से पात्र जीव आयुपयंत दुःख से वच सकता 
है । परन्तु शास्त्र दान ऐसा दान दै कि जिसके निमित्त से 
जीव अनंत संसार काट कर सुक्त बन सकता है। इसीसे 
उत्तमोत्तम दान शास्त्रदान हे । 


जीवने अपने जीवन में अनेक दफे आहार दान दिया 
होगा परन्तु कभी जीव की अभय दान एवं शास्त्र दान 
देने का भाव क्‍यों नहीं होता है १ इस पर विचार करने 
से मालुम होता है कि इस प्रकार के उपदेशक्ा अमाव है| 
दातार ने अपने जीवन में कमी भी ऐसा प्रश्न पात्र जीव से 
नहीं किया होगा कि आपको कोई शास्त्र की जरूरत हे, 
मेरा विचार शास्त्र दान देने का है। परन्तु पूछे कहां से १ 
इसकी महिमा कभी जानी ही नहीं है । जिस खुद को 
ज्ञान की महिमा ज्ञात नहीं हे वह दूसरे जीवों को ज्ञान बढाने 
की बात केसे पूछेगा १ जेसा आहार तैसी डकार । दातार 
को स्वयं ज्ञान अर्जन करनां चाहिये और ज्ञान दान अपनी 
शक्ति अनुसार करना चाहिये। ज्ञान दान जेसा दूसरा 
दान नहीं है । तीर्थंकर देव के समवशरण में भी “तो 
ज्ञान को गंगा बहती है और 'किस बात की मददिमा है । 

बहुत जीव ऐसे देखने में आते दें कि जब पात्र 'जीवों 
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को आहार लेते वक्‍त अंतराय आ जाता है तब दातार 
ऐसा कहते हैं कि दमारे दान में अंतराय के का उदय 


आया जिससे पात्र को अंतराय आगया । यह क्‍यों कहते 
हैं ? वे जीव अज्ञानी हें उन्हें शास्त्र का ज्ञान नहीं हे । 
अंतराय कम का उदय अ.पको आवबे और उसका फल 
पात्र जीवों को मोगना पड़े यह मान्यता डी अज्ञान की 
है। खुद पात्र जीव को अंतराय कर्म का उदय है तब ही 
अंतराय आया है | पात्र जीव को द्वी पापका उदय हे 
नहीं तो अंतराय क्‍यों आता ९ दातार के तो पुणय का 
उदय नहीं होता तो पात्र जीव अपने 'चौके में केसे आता। 


पुणएय का उदय है इतना ही नहीं, परन्तु दातार के पुण्य 
बन्ध भी पड रद्दा है, क्योंकि वह तो आहार दान दे रहा 
है, परन्तु पात्र जीव को अन्तराय आता देख अपने को 
दुःख होता है चद्द भी पुण्य का दी बन्ध है । पात्र का जो 
आहार लेने का भाव था वह तो पाप का ही भाव था, 
परन्तु अन्तराय आने से किसी प्रकार के ऊहापोद्द केबिना 
शान्ति से अन्तराय का पालन करने का भाव पुण्य का 
भाषर है, क्‍योंकि आहार लेने रूप भाव तो पाप का मसाव 


था कै आहार का त्याग रूप जो भाव हुवा वह पुएय 
भर है । 


र्देण श्री पंचलब्धि 


दातार के घर में मध्यम और जघन्य पात्र आहार 
लेनेकी आया दे तो भी दातार की ऐसी भावना रहती है 
कि यदि मेरा आहार मुनि मद्दाराज को दिया जाबे तो 
मुझे विशेष पुणय ब-घ होगा । यही मावना लेकर दातार 
अपने घर पर आए हुए मध्यमादि पात्र को बेठाकर तुरन्त 
अपने चोके की सामग्री लेकर मुनि भद्दाराज को आहार 
दान देने को दौडते हैं । यद्व उचित भार्ग नहीं है | इस 
अभिप्राय में मिथ्यात्व का सेवन आता है, वर्योंकि आप 
का ऐथा अभिप्राय है कि मेरा आद्वार मुनि मद्दाराज के 
पेट में जावे तो सुकको विशेष पुणय वन्ध होगा, परन्तु 


पुणय बन्ध का कारण आहार नहीं है, अपनी भक्ति रूप 
भाव है | वह पुणय बन्ध का ऋरण है | इसका ज्ञान नहीं 
होने से मिथ्पात्व का द्वी सेवन हो रहा दे । जिसके चोके 
में मुनि सद्दाराज नहीं पधारे हैं और वह दातार भावना 
भा रहा दे कि मुनि महाराज कब पधारें १ तो क्या उसको 
पुरय बन्ध नहीं होगा ? अवश्य होगा । क्योंकि प्रुय 
बन्ध का कारण आहार नहीं है परन्तु भाव है । पात्र जीवों 
को आद्वार देते वक़्त जेसा भाव होगा वैसा ही बन्ध पडेगा। 
बन्ध का कारण मन्द ऋषाय रूप आत्मा का परिणाम हे, 
परन्तु आद्वार की सामग्री नहीं है। अपने चौके में जो 
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मध्यम पात्र आया है उसका अनादर नहीं कर भक्ति से 
उसको आहार दान देना वही उत्तम रीति दे । 


शुंका--तत्वाथ ख्त्न में सातवें अध्याय के खत्र ३६ में 
लिखा है के ““विधिद्रव्यदातपात्रविशेषातद्धिशेषः” १ 
अथोत्‌ उत्तम पात्र को दान देने से उत्कृष्ट पुणय बन्ध 
पडेगा, मध्यम पांत्र को दान देने से मध्यम पुणय बन्ध 
पडेगा, ओर जघन्य पात्र को दान देने से जघन्य पुणय 
बन्‍्ध पडेगा-यद्द क्या कद्दा ९ 


समाधान-छत्र का परमार्थ अर्थ आपके समभने 


में नहीं आया । इस सत्र के अथ में उत्कृष्ट, मध्यम ओर 
'जघन्य पात्र का मेद लेने का नहीं है परन्तु पात्र कृपात्रदिक 
के भेद से पुणय में भेद पडता दे । यह खनत्र का परमार्थ 


अर्थ है। 
शुंंका-पात्र कुपात्रादिक से केसे पुणय बन्ध में मेद 
पडता है ओर पाज़ कुपात्रादिक का क्या खरूप है १ ' ' 
समसाधान--जिसको देव, गुरु और व्यवहार धर्म 
की श्रद्धा है वद सभी पात्र जीव हैं। जो क्षुधा ठपा जरा 
आदि अठारह दोषों रहित सर्वज्ञ वीतराग हितोपदेशी को 


>छ्० . , श्री पंचलब्धि 


ही देव मानते हैं” जो नम्न दिगम्बर मुनि. जो अठाईस 
मूलगुणों का पालन करने वाला बाईस परिषद को जीतने 
वाला और मनुष्य देव तियंच द्वारा आए हुए उपसगे को 
शांत भाव से जीतता दे उसकी गुरू मानता है, ओर जो 
धर्म को दयामयी ही मानता है ऐसी जिन जीचों की श्रद्धा 
हे वे सभी पात्र जीव हैं । ऐसे पात्र जीवों को दान देने 
से उनकी फल में सुभोग भूमि तथा सखुदेवों के सख के 
साथ परम्परा मोक्ष मिलती है यद्द पुण्य का फल है | 


जिस जीचको देव की श्रद्धा में विपरीतता है अथोत्‌ 

देव सर्वज्ञ वीतराग को मानता हे परन्तु वद्द देवको अठा- 
रद दोषों सहिव मानता. है'। अथात्‌ देव को छ्ुधा तषा' 
'रोग आदि होता हे उसे देव 'के रूरूप में' विपरीतता' है । 
जो गुरू निग्नन्थ को मानता द्ै परन्तु गुरु बल्ल पात्रादिका 
परिग्रद रखता हे अथोप्‌ परिग्रहधारी को शुरु मानता है । 
बही गुरू के खरूप में विपरीतता हे। जो. दयामयी 
धर्म मानता दे. अर्थात्‌ मांसाद रुने- में पाप: मानता हे 

हिसा चोरी ऋ्ू'ठ मैथुन सेवन ओर परिग्रद में पाप मानता 

है परन्तु त्रद्यययें का पालन रात्रि भोजन न करना 

उपवासांद करने में घर्मं मानता हैँ । ऐसी जिस-जीव की 

श्रद्धा है उसको कुपात्र मानते हैं। ऐसे कुपात्रों में- पात्रः 
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बुद्धि कर जो आहार दान देते हैं ऐसे जीवों को उसके 
फल- में सुभोग भूमि तथा सुदेव का मोग मिलता हे, 
परन्तु परम्परा मोक्ष नहीं मिलती हे । यह पुणय के फल 
में विपरीतता है । 


जिन जीवों को देवकी श्रद्धा में विपरीतता है अथोत्‌ 
देव शख्रादि आयुध रखता है, देव रत्री का भोग करता हे 
उसे देच के खरूप में विपरीतता है । जो गुरु को ऐसा 
मानत। है कि गुरु सुगवर्स रखता है, गुरु ख्री आदि 
परिग्रह रखता है, शुरु संतान उत्पत्ति करता है जो पंच 
ध्वनि तपता है यह मान्यता शुरु के खरूप में विपरीतता 
है ।तथा जो धर्म के स्वरूप में भी विपरीतता मानता है कि 
देवों को बलिदान द॑ने स धर्म होता है, यक्ष में नर पशु 
आदिका बलि देंने,मे धर्म है, गंगास्नान.करने में धरम है, 
पति के .वियोग में सती होना धर्म मानता है, पहाड से 
कूद कर भरने में धम समानता है-यह मान्यता धम के 
स्वरूप में क्यिरीतता है । ऐसी मान्यता चाले जीयों. को 
अपात्र कहा जाता है | ऐसे अपात्र जीयों में पात्र जीवों, की 
कल्पना. कर दान देने से उसके फल में कुमोग' भूमि. तथा 
कुदेच की ऋद्धि मलती हे और, सुमोग भूमि सुदेव तथा 
परंपरा भोच् का अभाव है। यह पुणय के फलमें विपरीतता है। 


४२ श्रो पचलाब्ध 


इसी प्रकार पात्र कुपात्र ओर अपात्र के स्वरूप तथा 
पुणय के फल में विपरीतता है । कुपात्र ओर अपात्र जीवों 
को पात्र मानकर दान देने में मिथ्यात्व का सेचन होता हे, 
परन्तु कुपात्र ओर अपात्र जीवों को करुणाभाव से दान 
देने का निषेध नहीं दै। करुणा भाव तो प्राणी मात्र पर 
रखना चाहिये | कुपात्र को कुपात्र मान कर दान करुणा 
बुद्धि से देने का फल प्रुण्य बन्ध है । हु 


शंका--आत्मा तो खाता ही नहीं है, ऐसा आगम 
में लिखा है तब यह दान आदि क्‍यों करना चाहिये ! 


समाधान--आत्मा खाता नहीं है वद्द किस अपेक्षा 
से लिखा दे इसका आपको परमार्थ ज्ञान नहीं हे | हथ 


कारण ऐसे जीवों को निश्चयाभासी कद्दा गया द्वे | आत्मा 
तादात्म्य सम्बन्ध से खाता नहीं दे ऐसा, आगसम का कथन 
है। परन्तु संयोग सम्बन्ध से अथोत्‌ व्यवद्दार से आत्मा 
खाता द्वी है । यदि आत्मा खाता ही नहीं दे तो मैं आहार 
करू में आद्वार दान लेऊें ऐसा विकन्‍प भी आत्मा में 
उठना नहीं चाहिये | जैसे बंध्या के पुत्र नहीं होता दे तो 
में बध्या-पुत्र को मारूँ ऐसा विकल्प नहीं उठता हे, परन्तु 
वीरजननी के पत्र होता दे इसी कारण वीर जननी के पुत्र 


ा 
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को मारने का विकल्प उठता है । इसी प्रकार आत्मा व्यव- 
हार से खाता है, बोलता है इसीलिये तो शुद्ध आहार 
खाने का आदेश दिया जाता है, मांस-मदिरा आदि 
का स्यथाग कराया जाता हे | इससे सिद्ध हुव कि निश्चय से 
आत्मा खाता नहीं है, परन्तु व्यवद्दार से खाता हे ) इसी 
श्रद्धान ज्ञान ऋा नाम सम्यज्ष्ञान है । 


कर्म की दश अवस्था में निकांचित ओर निधत्त 
अचस्था भी शास्त्र में लिखी दे जिसमें भी जीव समझने 
प्रें बहुत ही गलती करता हे । निकांचित व निधत्त बन्ध 
किसको कहते हैं उसका भी यथा ज्ञान नहीं दे | यथार्थ 
में निकांचित तथा निघत्तका घातिया कर्मों में भेद नहीं हे, 
परन्तु अधातिया कर्मों के भेद हें। जिसकाल में आयुका 
बन्ध पडता है उस समय में जो नाम कम में गति आदि- 
का बन्ध पडता हे तथा गौत्र कम में जो वन्‍्ध उसी समय 
पडता है वही निकंचित तथा निधत्त बन्ध दे । क्योंकि 
जो गति और गोत्र क बन्‍्ध पडेगा उसी गति और गोत्र 
में जीव को जानना ही होगा । वह बन्ध बदल नहीं सकता 
है । आत्मा की शक्ति नदीं है कि वह उसको बदल सके * 
उसी का नाम निकांचित व निचत्त हें । 


सिथ्याट्व भाव असंख्य/त लो प्रमाण हैं, इन मावों 
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को पिछाने बिना आत्मा सम्पणज्ञानी बन नहीं सकता है । 
इसलिये मिंथ्यात्व मार्बों की पिछाननेकी शक्रि प्राप्त 
करना चाहिये | जैसे एक ग्राम में दो ब्रह्मचारीजी रहते हें, 
जिनको उस ग्राम के मनुष्य सम्यस्डष्टि मानते हैं एवं 
उनकी घहुत भक्ति करते हैं । एक दिन उस ग्राम में एक 
विशेष ज्ञानी सुनि महाराज पधारे | ठीक इस अवसर पर 
एक सुसुक्षु महिला रजस्वला हो गई | दूसरे दिन वह 
रजस्वला बाईजी ब्रह्मचारी महाराज के पास में गई ओर 


प्राथना की कि हे महाराज | कल में रजस्वला हो गई हूँ । 
मुनि महाराज दो दिन में विहार कर ज! झ्ुनि महा- 
राज के उपदेश से में बंचित रह जाती हूं । सम्यग्दर्शन 
प्राप्त करने के काल में द्वी में रजस्वला दोगई एवं कल 
रथयात्रा का दिन भी हैँ | अब सुकको रकक्‍ताश्रव मालूम 
नहीं होता है । घर पर रहने से सारा दिन प्रमाद में ह्वी 
जाता है | रक्ताश्रव होना आत्मा का धर्म दे ही नहीं, वह 
पुद्ठल का ही धर्म है । अतः यदि आप आज्ञा दो तो में 
कल स्नानकर रथयात्रा में सम्मिलित होऊझं और स॒नि 
महाराज का उपदेशास्तत का पान कर सम्यग्दशन की आप्ति 
के साथ आत्म-कल्याण करूँ। ऐसे शुभ अवसर वार २ 
मिलते नहीं हैं। इस प्रार्थना को सुनकर ब्रह्मचारीजो 
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महाराज ने कहा कि बाईजी ! आपका कहना बिलकुल 
ठीक है, घर पर रहने से दिन प्रमाद में ही जाता है, एवं 
रक्‍्ताश्रव आत्मा का धर्म नहीं हे वह तो नियम से पुदल 
का ही धर्म हे | पद्टल, के धम का आत्मा में अत्येत 
अमाच है । इसीलिए आप आनंद से स्नान कर रथयात्रा 
पं एवं श्रुनि महाराज के सदुपदेश में जाकर अपना 
कल्पाण करें। ऐसा सु अवसर हर समय मिलता नहीं हैं । 
अपको कोई पूछे तो हमारा नाम ले देना कि बह्मचारीजी 
महाराज ने आज दी है। इस आज्ञा के मिलने से बाईजी बहुत 
प्रसन्न हुई ओर ब्रक्मचारीजी को कोटिशः धन्यवाद दे अपने 
घर गई फिर क्या था? दूसरे दिन सनानकर उसने 
रथयात्रा में माग लिया और पुणयोपाजन किया और मुनि 
सदाराज का सदुपदेश सुन कर बहुत ही आनंद माना । 

अब सोचिए कि ऐसा आदेश देने वाले बक्तवारीजी 
सम्ग्यदष्टि हें या मिथ्यादृष्टि ९ 

प्रथम तो उसने आगम की आज्ञा न मानी । आगम 
से विपरीत आज्ञा दी । जिस कारण चह मिथ्यादृष्टि है । 
दूसरी वात - घुनि मद्दाराज का उपदेश सुनने से ही मेरा 
कल्याण दोगा ऐसा मानना मिथ्यात्व है | मेरा कल्याण 
मुझसे ही होगा, पर जीव सेरा ऋलयाण कर नहीं सकता 
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हे । ऐसी जिस जीव की धारणा नहीं हे चढ़ पराबलम्धी 
मिथ्यादृष्टि हे | घर में रहने से प्रमाद होता है और घुनि- 
वाणी सुनने से ह्वी कल्याण होगा-यद्ध अभिप्राय मिथ्यात्व 
का ही है। घर में प्रमाद कौन करता है ? प्रमाद करने 
वाला अपना ही आत्मा है, घर विचारा क्‍या करेगा १ 
मुनि की चाणी सुनकर धारण तो मेरा ही आत्मा करेगा १ 
या मुनि करा देंगे ? ऐसो जिसका ज्ञान नहीं है उस जीव 
की दृष्टि निरंतर पर-द्रव्य पर ही रहती दे अथोत्‌ पर से 
अपना कल्याण होना मानता दे | वह मिथ्याद्टि ही हे ' 
इससे भी सिद्ध हुआ कि दोनों ब्रह्मचारी मद्दाराज मिथ्या- 
दृष्टि द्वी हैं । 

विनय तप भी है ओर विनय मिथ्यात्व भी है | पद 
के अनुकूल विनय करना तप दे । परन्तु पद से विपरीत 
विनय करना विनय मिथ्यात्व है | किस पद में क्रिस प्रकार 
का विनय करना चाहिए इसका ज्ञान अवश्य करना चाहिये। 
इस ज्ञान बिना जीव पद से विपरीत भक्ति या विनय करता 
हैँ वद सब विनय मिथ्यात्व ह | क्रिस गुण में किस श्रकार 
की भक्ति दोती है उसका भी ज्ञान चादिये | इस ज्ञान के बिना 
गुण में विनय न द्ोकर जीव मात्र राय में ही भाक्त या 
विनय करता हूँ | वद भी विनय पिश्यात्व हैँ । अबती 
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जीवों की उनके पद के अनुकूंल विनय करना चाहिये 
परन्तु अबती विनय शुरु जितना करें तो वह वनय 
मिथ्यात्व है । जैसे अब्ती को सदुगुरु देव कहना वह विनय 
मिथ्यात्व है । पंचम गुणस्थानवर्ती जीवों की छटवें शुश 
इक मुनि महाराज जेसी सक्ति करना विनय सिथ्या- 
त्व्द्दे। 
शुंका--भक्ति करना भक्त के अधीन दे । भक्क की जेसी 
इच्छा हो बेसी भक्ति करे, उसमें मिथ्यात्व कैसे आजाता हे ९ 
समाधान--भक्ति का लक्ष्य शुश में अलुराग हे | 
गुण तो आपके ज्ञान में आया नहीं ओर आपने भक्ति 
करी । यह तो मात्र राग में राग की भक्ति है ओर उस 
भक्कि का नाम मिथ्यात्व है । अवती की आपने मक्ति केसे 
करी ९ आप भी तो अब॒ती हो । आपने अवबति की भक्ति 
केसे करी ? जिसकी आपने भक्ति करी उसमें लितना गण 
दे इतना तो आपमें भी गुण है? आपका और अबती 
सम्यग्दश्टि का समान गुणस्थान है | आपने क्‍या सोचकर 
भक्ति करो ९ भ्रावक के दो भेद हैं । १-ब्रती २-अत्नती । 
आपने ब्रती आवक की मुनि महाराज जेसी केसे भक्ति 
करी ९ जहां गुणस्थान का ज्ञान नहीं है वहां मिथ्यात्व 
ही है । इससे सिद्ध हुआ कि गुणस्थान के अजुकूल भक्ति 
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करना वह विनय तप हे परन्तु मक्ति करना वद्द भक्त के 
अधोन है यह कहना: व्रिनय सिथ्यात्व है ' 

छम्मनस्थ जीव अल्प ज्ञानी £ ओर अल्पज्ञानी को 
भूल हो जाना संभव है | ऐसे अल्पज्ञानी ने एक बात 
का प्रतिपादन कर दिया बाद में उसको ज्ञान में आया कि 
यह जो हमने ग्रतिपादव किया था वह गलत था । ऐसा 
आत्मा स्वीकार करता है, परन्तु अपने मान कषाय के कारण 
चह गलती स्वीकार नहीं करता हे वद्द तो मिथ्यादष्टि ही 
दे. ऐपा जीव अपनी बात रखने के कारण आगम का 
अथ का अनथे करता है वद्द तो महान मिथ्यादष्टि है | 
तीघच्र मिथ्यात्व बिना ऐसा अभिश्राय' नहीं' होता 'है | सत्य 
विरोध करने का जिस जीव का भाव है उसको ओर मेरी बात 
रह जाये ऐसे अभिप्राय वाले जीच को इतना ही कद्द सकते 
हैं कि इसकी त्रस पयोय की पुष्टि हो रही दे अन्यथा इस 
प्रकार का भाव केसे हा सकता ह। 

इससे सिद्ध हुआ कि भिथ्यात्व के भाव का ज्ञान 
करना ही मोक्ष॒मार्गी जीवों को बहुत जरूरी हैँ ।यह ज्ञान 
न होने के कारण जीव मिथ्यादष्टि का मिथ्यारराष्ट दी रद्द 
जाता है । 
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यह सच चातें लक्ष में रखकर यह निर्णय हो सकता 
है करिजब तक अनुयोग का यथाथ ज्ञान न दो अथोत्‌ कौन २ 
अज्ुयोग किस २ अपेक्षा से कथन करता हे इसका ज्ञान 
न होने से जीव शास्त्र स्वाघ्याय करते हुए अज्ञानी ही रह 
जाते हैं | इसलिये अनुयोग का ठीक २ ज्ञान करना बड़ा 
जरूरी है, अन्यथा अथ का अनर्थ हो जाता है । 


जिस प्रकार मोक्ष-मार्ग में अन्गुयोग का ज्ञान करना 
कार्यकारी है उसी प्रकार नय निक्षेप का ज्ञान करना कार्ये- 
कारी हे । नय का ज्ञान नहीं होने के कारण स्वाध्याय 
करते हुए भी मिथ्यादष्टि द्वी रह जाता हे | नय दो प्रकार 
का है। १-निश्चय नय, २-व्यचहार नथ । निश्चय नय 
भी दो प्रकार का हे गुण घुणी का भेद पाए बिना एवं 
गुण पयोग का भेद पाये बिना द्रव्य का ग्रतिपादन करना 
एवं द्रव्य को देखना यह निश्चय नय हे। जैसे-आत्म। 
फो ज्ञायकस्वभावी ज्ञानधन. चेतन्य पिएड कदना अथवा 
देखना वह निश्चय नय हैं | दूसरा निश्चय नय इस को 
कहते हैं कि आत्मा का गुण तथा आत्मा की पर्याय 
आत्मा की कहना उसका नाम भी निश्चय नय है। 
जैसे-दशेन, ज्ञान, चारित्र आदि आदि आत्मा के शुख हैं, 
सति श्रृत एवं केचलज्ञयन पफ्योयथ आत्मा की हैं, च्षुमा 
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संतोषादि पयोय आत्मा की हैं एवं क्रोध, मान, माया, 
लोभ अवस्था आत्मा की हें यह भी निश्चय नय हे | 


व्यवदह्दार नय भी दो प्रकार का है | (१) तादात्म्य 
व्यवहार (२) संयोग व्यवहार | 


अमभेद वस्तु में भेद मानकर कथन करना या देखना 
वह व्यवद्दार है । क्योंकि यथाथे में बस्तु-पदार्थ अभेद है 
तो भी कन्पना द्वारा उसमें भेद पाड़ना वह व्यवहार है | 
इस व्यवहार का नाम तादात्म्य व्यवहार है | जेस आत्मा 
में दर्शन-ज्ञान-चारित्र-चीयं आदि गुण कहना यह व्यवद्दार 
से कहा जा सकता है | यथाथ में वस्तु तो अभेद है । 


तादान्म्य व्यवह्दार भी दो प्रकार का हे | (१) सद्भूत 
व्यवद्दार (२) असद्भूत व्यवहार । 

आत्मा में दर्शन ज्ञान चारित्र हैं या आत्मा में केवल 
ज्ञान केवल दशेन अनंत सुख अनंतवीय च्ञायक सम्थक्त्व 
चीतरागता- आदि शुद्ध गुण पयौय “कहना वह सदयूत 
व्यवद्दार से कद्दा जाता दे । 

आत्मा में सति श्रुत अवधि ओर मनपयेय ज्ञान 
होता है।आत्म। में कोध मान, माया, लोभ आदि पयो्े 
होती हैं, यह असदुभूत व्यचदार से कह सकते दें | 
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सँयोगी व्यवहार मी दो प्रकार .का है । (१) असदू- 
भूत अनउपचरित व्यवरहर (२) - असद्भूत उपचरित 
व्यवद्दार । 

आत्मा मनुष्प देव तियँच नारकी शरीर में दश प्रार्णो 
से जीता है, आत्मा का औदारिक वैक्रियक शरीर होता हे, 
यह अश्द्भूत अनउपचरित व्यवद्दार से कहा जाता है । 

यह मेरी पत्नी है, यह मेरी लक्ष्मी है, मेरा घर हे, 
यह मरी मिल है, केवली मगवन्‌ लोकालोक को देखते हैं 
यह सब्र अमदुभुत उपचरित कथन से कहा जाता दै । 

व्यवद्दार नयकों जो अभरतार्थ असत्याथ “ कहा जाता 
है बह निश्रय नय की' अपेक्षा से ही कहा चाता है | परन्तु 
व्यवहार की अपेक्षा से सब प्रकार का ठयवहार सत्याथ हे 
इस प्रकार व्यवहार की अग्रेज्षा से निश्चय नय भी अस 
त्यांथ है, ' अभुतार्थ है । 

निश्रय नय आत्माकोी शरीर राग द्वप से भिन्न 
कहती दे इसका एकान्त किया जावे तो शरीर गग द्वोप 
मोह आदि पुद्ठल का ही ठहरेगा । तब पुद्टल के घात से 
हिंसा भी नहीं हो सकती है और राग हू पे मोह पुद्लययी 
ठदरनेसे उससे बन्ध भी नहीं द्वागा | इसी तरह मात्र 
परमाथ नय निश्वय नय मानने में संघार मोक्ष दोनों का 
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अभाव हो जावेगा | ऐसा अनेकान्त स्वरूप वस्तु का स्वरूप 
नहीं है, इसलिये व्यवहार अपेज्ा सत्य है भृतार्थ है । 
पुएय पाप भाव को व्यवहार कहा जाता है और बीत- 
राग भाव को निश्चय कहा जाता है। यह पुणय पाप रूप 
व्यवहार संसार का एवं दृःख का ही कारण है । इस कारण 
यद्द व्यवहार छोडने लायक द्वी है | ऐसा पुणय पाप भाव 
का नाम व्यवहार है ऐसा ज्ञान न होने के कारण अज्ञानी 
कहता दे कि महाराज सभी व्यवद्धार छोडने का उपदेश 
देते हैं | परन्तु अज्ञानी अप्रतिबुद्ध को मालुम नहीं दे कि 
व्यवहार किसका नाम द्वे | पुएय पाप रूप भाव व्यवहार 
छोडे बिना मोक्ष मिलही नहीं, सकता है ओर न शान्ति 
भी मिल सकती है | इसलिये जो जीव शान्ति चाहता हे 
उसे व्यवहार छोडना दी पडेगा । यह परमार सत्य है । 


निक्षेप भी नाम, स्थापना, द्रव्य, भाव के भेद से 
चार प्रकार का है। जिसमें गुण तो हो नहीं और व्यव- 
हार के लिए उसकी संज्ञा कहना नाम निक्षप दे | अन्य 
बस्तु में अन्य की प्रतिमा रूप स्थापना करना कि यदद 
योंदी है यह स्थापना निद्षप है । जिस पदाथे में स्थापना 
दोती हे वह ययाथे में नहीं देखी जाती है परन्तु मा 
देखा जाता है | क्योंकि जिसमें स्थापना की जाती दे वह 
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नियम से अतदाकार ही होती है, परन्तु भाव में जो स्था- 
पना की जाती है चद तदाफकार दै। वददी स्थापना यथाथे 
में पूज्य है ओर उसी भाव रूप तदाकार स्थापना का 
“ आरोप अन्य पदार्थों में किया जाता हें। जेसे शतरंज के 
मोहरों में राजा प्रधान आदि की स्थापना की जाती है । 
परन्तु वह मोहरे राजा प्रधान नहीं हें, परन्तु माव में तो 
यथाथे राजा प्रधान ही हैं | जेसे पीले चावल में पुष्ष की 
स्थापना की जाती है । यथाये में पीले चावल पुष्प नहीं हें, 
परन्तु भाव में पृष्प ही दें । जेसे धातु पाषाण में मगवान-की ' 
स्थापना की जांती है परन्तु वह धातु पाषाण की सृति 
तदाकार नहीं दे, क्योंकि भगवान के शरीर की लम्बाई 
चौडाई, शरीर में १०००८ उत्तम चिन्ह हैं, वे धातु पाषाण की 
मूत्ति सें नहीं दें जिससे चद तो अतदाकार ही है। परन्तु 


भाव में तदाकार ही है | स्थापना बद त्' सकतो है | स्था- 


पना का आधार भाव है, जेसा २ भाव बदलता है वेसी २ 


स्थापना . बदलती दे | जेसे एक स्त्री में प्रथम' पत्नी की 
स्थापना की थी तब वह पत्नी रूप देंखने में आती थी। 
जब उसी स्त्री में बहन की स्थापना की तब चही स्त्री 
बहिन रूप देखने में आती है | जब शास्त्र में जिन माता 
की स्थापना की तब उम्र शास्त्र को ढोहू देते हैं, पूज्य 


र्४प श्रीपचलबन्धि 


मानते हैं.। जब उसी शास्त्र में पोथी की स्थापना करते हें 
तथ उसी शास्त्र को पैर नीचे दच्रारूर जिलद सिलाई करते 
हैं । इससे सिद्ध हुआ कि स्थापना भाव के अनुकूल बदल 
जाती है । स्थापना में भाव प्रधान दे परन्तु वस्तु गोण 'हे । 
स्थापना निक्षेप का ज्ञान-न होने के कारण एक बाप के दो 
बेटों में तेगापंथी ओर बीसपंथी का भेद पड गया | जहा 
पंथ हैं वहां नियम से कपाय भाव हैं और धर्म में पंथ 
नहीं है वही धम सुख का कारण है| स्थापनादि निच्चेष 
किस नय का विषय है यद ज्ञान न होने के कारण सभ्र 
अनथे की जड- खडी हो जाती है । 


धचल ग्रन्थ में कहा भी है कि--- 
नामं ठवणा दवियं ति एस दव्व दिठयस्स निर््रेवो। 
भावों दुपज्वद्धिय परुवणा एस परमट्टो ॥ ६५॥ 


अथ--ताम-स्थापना ओर द्रव्य निचक्षेप यह तीन 
द्रव्याथिक नय के विषय हें किन्तु भाव निक्षेंप पयोयार्थिक 
नय के विषय हें यद्द परम सत्य है । 

स्थापना निक्षेप द्रव्याथिक नय का जिषय है अर्थात्‌ 
' स्थापना निश्षेप्र में पयोय गौण है अथोत्‌ पर्याय नद्ीं देखी 
'जाती हे । परन्तु जीव को ज्ञान नहीं होने से वह भाव के 
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अनुकूल जिसमें स्थापना की है उसी की पयोयथ भाव के 
अनुकूल देखना चाहता है । परन्तु बस्तु का स्वरूप ऐसा 
नहीं है । स्थापना निक्षेप में सात्र भाव देखा जाता है परन्तु 
जिससे स्थापना की है उसकी पयोय देखी नहीं “जाती दे ' 
भाव के अनुकूल यदि पयौय देखना है तो भव निक्षेष से 
समचशरण में ज्ञाकर पूजा कीजिये, जेसे-आपके भाव में 
तीर्थंकर देव हैं चेसे ही ठीक सामने वे स्वयं विराजमान 
हैं। परन्तु स्थापना निक्षेप में मात्र अपना माव का प्रधान- 
पना है, न कि जिसमें स्थापना की है उसका प्रधान 
पना । जैसा २ भाव बदलता जायगा बैसी २ स्थापनां भी 
बदलती जाती है। जेसे एक आकार की मूर्ति में पांच 
कल्पाण केसे किए जाते हैं । जेसा जेसा भाव बदलता है 
चेसे २ में मूर्ति में कल्याण की स्थापना होती जाती है। परंतु 
- जीव को निक्षेप का ज्ञन न होने से भाव के अनुकूल 
सामने पदार्थ नहीं देखने से क्रोधादि कर भाई २ कगड़ा 
खड़ा कर लेता है | जिसकी बदोलत एक दिगम्बर सनातन 
धम का डइुकड़ा होकर बीस पंथ-तेरह पंथ हो रहा है । 
शान्त चित्त से बेठ कर यदि एक दफे स्थापना निक्तेप का 
यथार्थ स्वरूप समझले तो इस झगड़े का अंत एक मिनिट 
में दो ज'दे । जैसे-घोर मद्दा भयानक अंधकार का-नाश 


रद... श्री पंचलब्धि 


प्रकाश मात्र से दो जाता है वैसे दी बहुत वर्षो की स्थापना 
की अपेक्षा से होने वाली कपाय एक ज्ञान मात्र रूपी चिन- 
गारी से नाश हो सकती है | परन्तु समाज का ज्ञान की 
ओर लक्ष नहीं है क्योंकि ज्ञान का उपदेश प्राप्त करना लोप 
ही होगया है ओर मात्र क्रियाफाएड में या शूद्र जल के त्याग 
में या यज्ञोपचीत धारण कराने में, या जबरदस्ती पंचास्ृत 
अभिषेक कराने का कदाग्रह में ही धर्म समझकर विशष 
रूप में आदेश त्यागी गण दे रहे हैं । यही समाज की अधी- 
गति होने की अनर्थ की जड है । मिथ्यात्व छुडाने का यदि 
उपदेश देने में आवे तो समात् की यह अधोगति कभी भी 
नहीं होती, परन्तु त्थागीगण ऐसा उपदेश दें कैसे १ जो 
स्वयं अज्ञान के प्रवाह में बह रहा है वह दूसरे को केसे 
तार सकता है १ जिसकी नाव फूटी है वह नाव भी इबेगी 
ओर उसमें बेठने वाला भी नियम से डूबेगा ) इससे सिद्ध 
हुआ कि स्थापना निक्षेप का ज्ञान करना बडा दी जरूरी दे 
और इस ज्ञान बिना अपना एवं समाज का कल्याण , और 
उद्धार होना महा कठिन है या अशक्य है । 


वर्तमान पर्याय से अन्य अतीत अनागत पयोय रूप 
चस्तु को वर्तमान पर्याप से कहना यहद्द द्रव्य निछोप हैं । 
जैसे-बालक को तीर्थंकर कद्दना यदह्द द्रव्य निक्षेप से कहा 


श्री पंचलडिध ब्रज 


जाता है। दव्य निच्षेप मी दृव्यार्थिक्त नय का विषय हे 
वहाँ प्थोय नहीं देखी जाती है भाव देखा जाता' है । जेसे- 
भाव में तो तीर्थंकर हैं ओर सामने बालक अवस्था है। 
इन्द्र इस निच्देप ही से जन्माभिषेक करता है । 


' बतेसान पर्याय रूप वस्तु को वर्तमान में कहना यह 
भाव निक्तेप है | जेसे समवशरण में विराजमान सर्चेज्ञ बीत- 
राग देव को तीथकर कहना वह' भाव निक्षेप से कहा जाता 
है। जैसा आपका भाव है वेसा ही सामने यथार्थ पदाथे 
है। रत्ती मर भी भाव में ओर सामने पदाथ में फर्क नहीं 
है । यह भाव निक्षेप मात्र ही पयोय थिंक नय का विषय 
द्दे। 

जैन ग्रन्थ अनेकान्त एवं स्थाद्ाद झ॒द्रा सहित ही 
होते हैं | ऐसे ग्रन्थ का स्वाष्याय नय निक्षेप ज्ञान भिनों 
होना असंभव है । इसलिये जिज्ञासु जीवों को सर्व प्रथम नय 
निच्षेपादिक का ज्ञान करना बड़ा ही जरूरी है । 


शुका-अनेकान्त फिसको कहते हैं ९ अनेकान्त का 
क्या स्वरूप है १ 


समाधान-दव्य अनंत घमोत्मक हे, अर्थात्‌ द्रव्य 
में अनंत गुण तथा उसकी अनंतानंत पर्याय रूप है। 


न्श्प श्री पषयलांव्ध 


एक गुण में दूसरे शुण का अमाव होते हुए भा प्रदेश भेद 
नहीं है | एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य का अभाव है । एक 
पर्याय में दूसरी पयोय का अभाव है, यह स्वीकार करना 
उसी ज्ञान का नाम अनेकान्त है | में तीनों काल अरिन 
रूप हूं, मेरे में दूसरे द्रव्य का अभाव है, नास्ति है | ज्ञान 
गुण ज्ञान रूप है ज्ञान गुण में दर्शन शुण की नास्ति हे । 
दर्शन गुण दर्शन रूप है, दर्शन गुण में चरित्र गुण की 
नास्ति है । चारित्र शुण चारित्र रूप है, चारित्र गुण में 
वीर्य गुण की नास्ति है। अथोत्‌ हरेक गुण स्वतंत्रपने 
अपनी मौजूदगी रखता है । पर गुण दूसरे ग़ण का परि- 
णमन करा देवे, ऐसा वस्तु का स्वभाव नहीं है श्रत्येक गुण 
अपने २ अगुरुलघु से अपने में ही परिणमन करता है | 
इसी प्रकार उत्पाद उत्पाद रूप है, उत्पाद में व्यय की 
नास्ति है, व्यय व्यय रूप हे-व्यय में उत्पाद की नास्ति 
है, ध्रोव्य ध्ौव्य रूप है भ्ौव्य में उत्पाद व्यय की नास्ति है। 
ऐसा पर्याय की स्वतन्त्रता जो ज्ञान स्वीकार करता है उसी 
ज्ञान का नाम अनेकान्त हे । 

शुंका-स्पाद्वाद का क्‍या स्वरूप है ? 

समसाधान-दव्य में जो विकारी पर्याय होती है 


उसी बिकारी पर्याय को उपादान का प्रधानपना उसी 


श्री पंचलब्धि रशर 


चिकारी पयोय को वही द्रव्य कत्तो कहना तथा निमित्त के 
प्रधान पने उसी विकारी पर्योय का निमित्त कत्तो कहना 
स्वीकार ऋरना ऐसे ज्ञान का नाम स्याद्वाद है । चुद्धि पूवक 
रागादिक का आत्मा को कत्तो सानना एवं झूचुद्धि पूर्वक 
रागादिक के कर्म को कत्तों मानना यही स्याह्ाद है । 
तादत्म्य सम्बन्ध से आत्मा चेतन प्राण से जीता दे ओर 
संयोग संबन्ध से आत्मा चार पुद्लिक प्राणों से जीता है, 
यह स्वाकार करना स्याद्ाद है | सात्र आत्मा चेतन प्राण 
से हो जीता है और चार प्राणों से जीता नहीं है ऐसा कहने 
चाले एवं मानने वाले ने स्थाह्ाद स्वीकार नहीं किया | इसी 
कारण वह एकान्त सिथ्यादृष्टि हे । सम्यग्दष्टि आत्मा में 
वर्तमान में रागादिक की पयोय हो रही है तो भी तो वह 
रागादिक का अपने को कत्तो न मानकर पूद्ल द्रव्य कर्मों 
को राभादिक का कत्तो मानता है | इसी मान्यता का नाम 
स्याद्वाद है । रागादिक आत्मा में द्वी होता है इसी कारण 
अनेकान्त से कहा जावे कि आत्म दी रागादिक का कत्तो 
है तब ऐसी सान्यता से तो रागादिक आत्मा का स्वभाव 
भाष दो जाता है ओर रागादिक को आत्मा का स्वभाव मानने 
से खमाव का नाश नहीं होता है तब्र रामादिक का भी नाश 
नहीं होगा, ओर रागादिक का नाश नहीं होने से मोक्ष का 


२६० श्री पंचलब्धि 


अभाव हो जाता है एवं रागादिक छोडने का उपदेश भी 
व्यर्थ हो जाता है इसी कारण कथाचित्‌ू रागादिक का करत्तों 
है कर्थाचित्‌ रागादिक का कत्ता नहीं हें, परन्तु पुद्टल द्रव्य 
कर्म कत्ती डे यह कहका स्वीकार करना स्येह्व/द है! 


जिसका पदार्थ के सामान्य का स्वरूप तथा विशेष के 
स्वरूप का ज्ञान है उस ज्ञानी का नाम सम्यक ज्ञानी है और 
ऐसे सम्यक ज्ञानी के घुख से ही शास्त्र सुनना चाहिये । 
परन्तु जो जीव मात्र सामान्य को ही मानता दे अथोत्‌ 
निश्रय नय की दी मानता है ओर व्यवह्र नय को मानता 
ही नहीं है, ऐसा जीच एकान्त मिथ्यादृष्टि है। ऐसा एकान्त 
मिथ्यादष्टि ऐसा ही वस्तु का स्वरूप का अतिपादन करता 
है कि आत्मा चेतंन प्राण से ही संवार अवस्था से जीता 
है, चार प्राण से आत्मा जीता हे, यह मिथ्या हे । क्योंकि 
पुद्ल का आत्मा में अन्त अमाव है । ऐसा कहने वाला 
एकान्त मिथ्य।रृष्टि हैं। वह एकान्त मिथ्यादृष्टि ऐसा ही 
कहेगा कि आत्मा खाता ही नहीं है, आत्मा , में क्रम चद्ध 
ही पयोय होती हद इत्यादि कहने वाले का निश्रयाभावी 
मिथ्यादष्टि कद्दा जाता है । जो जीव मात्र व्यवद्दार को ही 
मानता हे परन्तु निश्चय को मानता ही नहीं है । ऐसा जीव 
सी एकान्त मिथ्यादृष्टि ही है। ऐसा मिथ्यादृष्टि कहेगा झि 
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पुण्य करते करते मोक्ष हो जावेगी ! मक्ति ही मोक्ष का 
कारण है । कुछ करते रद्दो कुछ करते रहो कल्याण हो 
जावेगा। ज्ञान में क्या पडा है १ क्रिया करते करते कल्याण 
हो जावेगा । ऐसा निश्चयसापी तथा व्यवहार भापी दोनों 
संसार में इब्ेगा । परन्तु स्थाह्द को जानकर संसार से 
तिर जापेगा | ऐसः स्याहादी किसी नय की खेंचातानी 
नहीं करता है । जब स्याद्वादी निश्रण नय से वस्तु का 
स्वरूप भ्रतिपादन करता है तब वह व्यवहार नय को गौण 
करता है, एवं जब व्यवद्दार नय से वस्तु का प्रतिपादन 
करत हे तब निश्चय नय को गोण करता है । ऐसे ज्ञान 


का नप्म प्रमाण ज्ञान हे ओर ऐसे प्रमाण ज्ञान का नाम 
सम्यक्‌ ज्ञान हे । 


' निश्चयामाषी छख से बडी २ बातें ही बनाता है 
परन्तु राग & प छोडने की तरफ उसका लक्ष हीः नहीं -है। 
चह पुएय भाव हो थाप की अपेक्षा- भला भाव मानता ही 
नहीं हे । जिस कारण वह निरगंल प्रन्ृत्ति कर संसार में 
नरक 'निमोद का ही पात्र बन जाता “दै.। जब" व्यवद्दारा 
भाषी सत्र क्रियाकाएंड में घर्म मानता है यथार्थ ज्ञान करने 
के. लक्ष दी नहीं है, मात्र पुएय भाव -से माक्ष मानकर 
धए्य भाव की ही चेश करता है वद्द जीव श्री पुण्य भाच 
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के कारण कुछ पर्याय देव के भोग मोग कर संसार में ही 
रमता रहेगा । मोक्ष का स्वामी मात्र स्थाद्वादी जीव है जो 
अपनीशक्रि अनुसार रागादिक की यथाथ अथौत्‌ स्वभाव के 
लक्ष से निवृत्ति करता है प्रमाद करता नहीं है ओर शक्ति 
को छुपाता नहीं है । 


इससे यद्द सिद्ध हुआ कि मोक्ष के चाहने चासते जीव 
फो नय निक्षेप तथा अनुयोग का यथार्थ ज्ञान प्राप्त कर 
राग 5 ष की नित्न॒ति करना यह एक मात्र मोक्ष का मार्ग 
है दूसरा मोक्ष का मार्ग नहीं हैं ! 


शास्त्रों में मोक्ष मार्ग दो प्रकार का दिखाया है । 
१-निश्चय मोक्ष माग २-व्यवहार मोक्ष मार्ग । निश्चय 
मोक्ष मांगे वीतराग भाव का दी नाम है और व्यवहार 
मोक्ष मागे अपूर्ण अवस्था में जो वीतराग भाव की प्राप्ति 
हुई हे इसी की साथ में जो पुएय भाव है इस पुएय भाव को 
व्यवहार मोक्ष माग कद्दा जाता है | परन्तु व्यवद्ार मोक्ष 
मार्ग तो निश्चय मोक्ष मार्ग को घात दी करने वाला है 
ऐसा जानकर व्यवद्दार मोक्ष मार्ग का अथोत्‌ पुएय भाव का 
अभाव करते २ निश्चय मोक्ष मार्ग में आरूढ होना वही 
यथार्थ मोक्ष सार्ग है । परन्तु पुएय भाव करते करते निश्चय 
मो मार्ग की प्राप्ति होगी ऐसी भावना नहीं करनी । 
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व्यवहार मोक्ष मांगें क! अमाव से ही निश्चय मोक्ष मार्ग 
का कारण समझना चाहिये । 


भाव कर्म-आत्मा में जो राग 5५ मोहादि परि- 
णाम होता है उसी परिणामका नाम भाव करे है। रागा- 
दिक पर द्रव्य के अवलम्बन बिना होता ही नहीं है । 
यदि रागादिक पर द्रव्य के अपलम्बन बिना ही होता हे, 
ऐसा माना जावे तो रागादिक आत्माके स्वभाव भाव हो 
जाते हैं ओर स्वभाव भाव होने से स्वभाव भाव का नाश 
होता ही नहीं हैं । जिससे मोक्चका भी अभाव हो जाता है। 
इससे सिद्ध हुआ कि आत्माका रागादिक स्वभाव भाव 
नहीं है, परन्तु ओपाधिकविभाव भाव है ओर पिमाव भाव 
नियम से पद के अवलम्बन से ही होता है तो भी पर 
पदार्थ रागादिक कराता नहीं हे । यदि पर पदार्थ ही 
रागादिक करावे तो पर पदाथे भरी त्रिकाली द्रव्य है ओर 
पर पदाथे त्रिकाली द्रव्य होने से रागादिक भी त्रिकाली 
रहेगा | इस अध्तिप्राय से भी मोक्कका अभाव होता है। 
श्ससे सिद्ध हुआ कि रागादिकका उपादान कत्तो आत्मा ही 
हे और राणादिक होने में पर द्रव्य ही निमित्त हैं। 


निमित्त दो प्रकार का है। (१) ज्ञेयका निमित्त 
(२) रागादिक निर्मित्त ' ज्ेयके निमिचका नाम नोकर्म कहा 
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जाता है और गगादिक के निमित्त का नाम द्रव्य कर्म कहा 
जाता है । 


संसारमें ज्ेय न होवे ओर ज्ञानकी पर्याय हो जावे 
ऐसा कमी भी बन नहीं सकता है । ज्ञेय कारण दै ओर 
ज्ञानकी पयोय कार्य है। प्रथम कारण होता है बाद में ही 
कार्य होता है । काये हुए बाद ही कारण को स्वीकार 
करना यद्द उवित भार्ग नहीं है क्योंकि यह नियम हे कि 
कारण धिना काय की उत्पचि होती ही नहीं हे. जसे 
गधेके सींग होता द्वी नहीं दे ॥ इसीकारण केवली परमात्मामें 
गंधेका सींग कलकता ही नहीं है यदि केवली महा 
बलवान है तो अपने ज्ञानकी गधे के सींग रूप पर्यौय 
बनातो दे ? असभच है। क्योकि ज्लेय के बिना ज्ञान की 
पयोय द्वोती ही नहीं है | इससे सिद्ध हुआ कि प्रथम 
पर्धाय ज्लेय की होती है तत्पश्चात्‌ पयोय ज्ञानकी होती. है । 
ज्ञेय कारण है ज्ञान की पयौय कार्य है । 

जेय पदाथ रागादिक का कारण नहीं दे परन्तु 
आत्मा ज्ञेयको ज्ञेय रूप न देखकर ज्ञानकर शेयकी राग।दिक 
में कारण बना लेता हैं। यही आत्माका अपराध है| 
इस अपराधमें आत्मा ही कछरवान हे परन्तु ज्ञेय पदार्थ 
कछरवान नहीं हैं. आत्मा अपराध कर ज्ञेयकी निमिच 
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बना लेता है । ऐसी अवस्था में आत्मा में अपराध पयौय हुए 
बाद ही ज्षेपमें रागादिक के निमित्तका आरोप आता है। 
जैसे जेय ज्ञायक सम्बन्धमें जंसी शेयकी अवस्था है ऐसी दी 
जञानदी अवस्था होती है। परन्तु शेयकी रागादिक का 
निमित्त त्रनाया जाता. है तब शेयमें रागादिक रूप अपस्था 
नहीं होती है। परन्तु मात्र आत्मा में ही,रागादिक रूप 
अवस्था होती है | ऐसा सम्पन्ध अर्थात्‌ ब्लेयकी रागादिक 
का निमित्त बनाना ऐसे सम्बन्धका नाम उपादान निमित्त 
सम्बन्ध है । ऐसे उपादान निमित्त सम्बन्धमें उपादानकी 
प्रधानता है, निभित गोण दे । क्योंकि शेयकी रागादिकका 
निरभित्त. बनाना कि नहीं,-यह अत्मापर. ही आधार रखता 
. है। ऐसी अवस्थामें आत्मा स्वतंत्र हे | जैसे: - 


दो मनुष्य बैठे हैं। इतने भें इनके पास से एक ख्रो 
अपने स्वामाषिक भावसे जारदी थी.) इस स्नी को देखकर 
एंक मनुष्यने अंपने भाव में विकार किया । तब वह मनुष्य 
कहता है कि मेरे विकार भाव होने में यह री निमित्त है। 
परन्तु स्री में न विकार हुवा दे ओर न उसने विकार कराया 
है। जब दूसरा मलुष्य कहता' है कि स्री तो मेरे! झ्ञानकी छेय 
थी। हमने स््री को देखी जरूर दे; परन्तुउसने हमको विकार 
नहीं कराया हे ।”जिस"मनुष्यने! अपने: विकार: में स्री. को 
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निमित्त बनालिया वद्र तो उस पुरुष का अपराध है, परन्तु 
ख्रीका अपराध नहीं है|! ऐसा जहाँ २ अपराध बनाया 
जाता है उसीका नाम निमित्त उपादान सम्बन्ध है, जिसे 
शास्रीय माषामें चुद्धिपू्चक उदीरणा कही जाती है । 
उदीरणामें उपादानकी घुरूयत! हे । क्योंकि उसने ही ज्ञेय 
पदार्थ को निमित्त बना लिया है । दूसरे मनुष्यने तो स्त्री 
को मात्र ज्ञेय रूप जानी दैे। इस सम्बन्धका नाम ज्ञेय ज्ञायक 
सम्बन्ध हे । ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध में ज्ञेयकी श्रधानता है 
ज्ञान भोण हे | क्योंक्रि ज्लेय बिना श्ञान होता ही नहीं है । 
इसीसे ज्ञेय निर्मित्त' हे । ज्ञानकी पर्याय कार्य हे । ज्ञेय 
ज्ञायक सम्बन्धमें जेसा ज्ञेप हे बेसी ही ज्ञानकी पयौय होती 
हे । परन्तु ज्ेयकी रागादिकमें निमित्त बनाने में आत्मामें 
जेसी रागादिक रूप अवस्था होती हैँ ऐसे ज्ञेय को जो 
निर्मिच्त बनाया है उसमें रागादिक रूप अवस्था नहीं होती 

है । इस क्षेय ज्ञायक और निमिच उपादान सम्बन्धमें 

अन्तर हे ज्षेय ज्ञायक सम्बन्धर्में ज्ेय कारण बनकर ही 

आता है अथोत्‌ श्रथम कारण बादमें ज्ञान रूप कार्य; परन्तु 

निर्मित्त उपादान सम्बन्धमें ज्ेय विकार का निर्मिच बनकर 

' नहीं आया. है परन्तु आत्माने ज्ञेयको रांगादिक में निर्मित्त 

बनाया दे | इससे आत्मा का अधानपना है । 
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द्रव्य कर्म-द्रव्य कर्म उसे कद्दते हैं जो आत्मा को 
रागादिक का निमित्त पायकर कामोश वर्गणा ज्ञानावरणादि 
अष्ठ कर्म रूप अवस्थां धारण करता है उसको द्रव्य कर्म 
कहते हैं | द्रव्य कर्म आठ हें। १-ज्ञानावरण, २-दर्शाना- 
चरण , ३-वेदनीय, ४-मोहनीय, ४-आपु, ६-नाम, 
७-मगौत्र, ८-अन्तराय । इन अष्ट कर्मों में चार कर्म 
घातिया कम कहे जाते हें:- १-ज्ञानावरण, २-दर्शना- 
चरण, ३-मोहनीय, ४-अन्तर।य । यद्द चारों कर्म आत्मा 
फी भाववती शक्ति को घात करते हैं। ज्ञानवरण कर्म 
आत्मा के ज्ञानभुण को घात करता है। ज्ञननवरण कर्म 
फारण है और आत्मा के ज्ञान गुण की हीन अवस्था 
होना कार्य है। २-दर्शनावरण कर्म आत्मा के दर्शन गुण 
को घात करता है । जितने अंश में दशनावरण कर्म का 
मदूभाव दोगा उतने ,ही अंशों में आत्मा के दर्शन 
चेतना गुण की नियम से द्वीन अवस्था ही होगी | दशेना- 
चरण कम कारण है, दर्शन चेतना की हीन अवस्था कार्य 
हे। मोहनीय कर्म दो प्रकार का हे १-दर्शन मोहनीय, 

*-चारित्र मोहनीय । दशन सोहनीय-आत्मा के श्रद्धा 
उुय का घत करता है | आत्मा में मिथ्यात्व भाव रहता 


दैं। दशन मोइनीय कारण है, आत्मा के श्रद्धा शुण की 


श्ध्प श्री पंचलब्धि 


मिथ्यात्व रूप अवस्था होना काय है । चारित्र सोहनीय 
आत्मा के चारिण गुण का घात करता हे । जितने अंश में 
चारित्र मोह का उदव होगा उतने ही अंश में आत्मा को" 
चारित्र गुण की हीन अवस्था ही धारण करना होगा-। अथोव्‌ ' 
इतने अंश में आत्मा में रागादिक नियम से होगा ही । 
चारित्र मोहनीय कर्म कारण हे ओर आत्मा के चारित्र 
शुण की अवस्था कार्य है । 


चेदनीय, आयु, नाम, गौत्र अधातिया कमे हैं। ये' 
आत्मा के क्रियाचती शक्नकियों का घात करते हें | ये घात 
आत्मा के सुखादि में विप्न करने वाले नहीं हैं परन्तु मोक्ष 
होने में जरूर वाधा डालते हैं । वेदनीय कर्म के उदय से 
आत्मा के अव्यावांध गुण का घात होता है । एवं वेदनीय 
कम वाह्य सामग्री के संयोग वियोग मी कराता है | आयु 
“कम आत्मा के शच्मत्व गुण का घात करवा है । जब तक 
आयु कर्म का उदय है तब तक शूच्मत्व गण को नियम से 
अशुद्धाचस्था धारण करना ही होगा | आयु कम कारण दे 
ओर शुच्मत्व गण की अशुद्ध अवस्था कार्य है । नाम 
कर्म आत्मा के अवगादना गुण को घाव करता है. जब 
तक नाम कर्म का उदय है तब तक उस शरीर के आकार 
से अवगाहन गुण को रहना ही पडेगा। देव नाम कर्म 
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का उदय आधे , वो आत्मा को देव का शरीर घारण करना 
ही पड़ेगा | बेल गाडी आदि 


तिर्य॑च नाम कुर्म का उदय 
आने से आत्मा को बैल गाडी आदि अचस्थायें धारण 
करनी ही पड़ेगीं। नाम कम कारण है और आत्मा की 


विर्यंच नारकी मनुष्य देंवादि अवस्था काय दे । 


गौत्र कर्म के उदस में आत्मा के अगुरुलघु नाम का 
गुण नियम से तीन अशुद्ध अवस्था धारण करता द्दीदे। 
गोत्र कप दो प्रकार का है १-उच्च गोत्र २-नीच शोत्र 
मौत्र कर्ष कारण है और अशुरुलचु गुण की अवस्था 
कापे है । 

यद द्रठ्य कर्म आत्मा की अथोत्‌ आत्मिक गुण की 
विकारी अवस्था का ही कारण है। नौकमे को कारण उप- 
चर से किया जाता है वह तो कारण का भी कारण है । 
नोकर्म शेष का करण है और द्रव्य कर्म आत्मा की 
विकारी अवस्था का कारण है। द्रव्य कम के साथ में 
आत्सा का निमित्त नैसित्तिक सम्बन्ध हे । परन्तु निमित्त 
उपादन सम्बन्ध नहीं दे । निमित्त ८्नेमिंचक सन्वन्ध में 
निमत्त से प्रथम अवस्था दोती दे | बाद में मिमित्त के 
अनुकूल ही नेसित्तिक की अवस्था दोती है। निमित्त नेसि-- 
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त्तिक सम्बन्ध में निमित्त का ही प्रधानपना है और नेमि- 
त्तिक गौण है | क्योंकि नेमित्तिक को निमित्त के अनुकूल 
ही अवस्था धारण करनी ही पडती हे । यही नेमित्तिक की 
पराधीनता है । 


द्रव्य कर्म आत्मा की विकारी अवस्था में निमित्त है- 
यह कहना उपचार है | परन्तु पयौोय समयचर्ती है| एक 
समय में दो पयोय नहीं होती हैं । इससे एक समय के 
कम का उदय ही आत्मा के विकार का निमित्त है । दूसरे 
समय में दूसरा निमित्त, तीसरे समय में तीसरा निर्मिच 
इत्यादि । कर्म के उदय के साथ आत्मा की अवस्था का 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है । द्रव्य कमे निर्मित्त कारण 
है और आत्मा की विकारी पर्याय नैमिचिक पयोय कार्य 
है | प्रथम कारण की अवस्था होती दै तत्पश्चात्‌ नेमिचिक 
में काय रूप अवस्था होती है । जैसे जितना ज्ञानवरणकर्म 
का उदय होगा उतना ही ज्ञान ग्रुण की दीन ही प्योय 
होगी । जितने अंश में मोहनीय कर का उदय होगा 
उतने ही अंश में आत्मा में नियम से रागादिक भाव होता 
दी रहेगा । मोहनीय कमे का उदय हो और आत्मा की 
रागादिक रूप अवस्था न हो ऐसा कभी भी बन सकता 
नहीं दे | जिस नाम कर्म का उदय होगा उसी गति में 
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आत्मा को जाना ही पडेगा। उस गति में आत्मा न 

जावे ऐसा बनता नहीं | जितने अंश में आत्मा में प्रणय पाप 

का भाव होगा उतने ही अंश में द्रव्य कामोण चर्गणा को 

नियम से ज्ञानपरणाद- रूप अवस्था धारण करनी ही 

पढेगी। आत्मा का भाव कारण, है तत्पधात कासोण वर्ग णा 
की कप्त रूप अवस्था होना कार्य है। यद्यपि कारण कार्य 

में भेद हे परन्तु समय भेद नहीं है । 


फममे का उदय समय समय में होता ही है और छम्नस्थ- 
आत्मा का ज्ञानोपपोग असंख्यात समय में ही होता 
है। ऐसी अवस्था में अज्ञानी जीव ऐसा कहे कि सोहनीय 
कर्म के उदय में राग[दिक करना या नहीं करना आत्मा 
के हाथ की बात है तो यह कददना उसका व्यर्थ हैं । प्रथम 
तो एक समय की पयोय उस ज्ञान का विषय नहीं है 
प्र वह केसे कह सकता है कि कर्म के उदय में में रागा- 
दिक न कह ९ दूसरी बात आत्मा के पुरुषार्थ की दीनता 
हैं तत्र तो कम का उदय हुआ हे । यदि आत्मा के परुषार्थ 
को हीनता न होती तो सामने कर्म का उदय कभी भी नहीं 
होता । ऐसा अपनी होन अवस्था में कहना कि कर्म के उदय 
रागादिक न करूँ बह. भी उसका कदना ई, 
तीसरी ; 


| कहना सिथ्या है 
पंत की आत्मा का परिणाम और कम के साथ में 
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आत्मा का निमित्त नेमिचिक सम्बन्ध हे, यह भी इसने 
स्वीकार नदीं क्रिया: क्‍योंकि कसे कारण हे ओर आत्मा 
की रामादिकर परणति काय हे-यह भी उसने स्वीकार नहीं 
किया अर्थात्‌ निमित्त के अनुकूल ही नेमित्तिक की अवस्था 
होती है वह भी उसने स्वीकार नहीं किया । निससे [सद्ध 
हुआ ऊि कर्म के ( मोहनींय' ) उदय में रागादिक न करूं 
यह कहने वाला अज्ञानी अप्रतिब॒द्ध मिथ्यादष्टि ही है । 


नोकमे-आत्मा के रागादिक परिणाम ओर द्रव्य 


कम ज्ञानावरणादि अश्ट कर्मों को छोडऋर लोक के जितने 
पदार्थ हैं अथोत्‌ अनंत जीव द्रव्य अनंतानंत प्रुद्दल द्रव्य 
एक धर्मे द्रव्य एक अधर्म द्रव्य. एक आकाश द्रव्य और 
अस॑ख्यात कालाणखु दृव्य जिसमें देव-गुरु शासत्राद सब 
आगये, उसका नाम नोकम है । नोकर्म इमारे रागादिक 
का निर्मित्त नहीं है परन्तु वह तो जेयका निर्मिच है। 
नोकमे पघ्रिना रागादिक होता नहीं है तो भी नोकम रागा- 
दिक कराता नहीं हे । जेसे जल बिन! मछली ' चल नहीं 
सकती दे तो भी जल मछली को जबरदस्ती से चलाता 
नहीं दे । देवगुरु शास्र हमारा कल्यःण नहीं कर सकता 
है तो भी देव-गुरु और शासत्र का ज्ञान किए बिना धर्म 
दोता भी नहीं, अथोत्‌ कन्याण द्ोता ही नहीं है । नोकर्म 
ही 2 520 0 7 । ; 
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की जो रागादिक का निमित्त कहा जाता दे वह तो उपचार 
भात्न है अथीत बे तो निमित्त का निमित्त है।। यथाय में 
रागादिक का निमित्त द्रव्य कर ही है। नोकर्भ को निशित्त 
कहना चद्द तो मात्र भोलने का व्यवहार है। परन्तु नोकमे 
जय का जरूर निमित्त,'है-इसके बिना तदरूप ज्ञानकी' 


पयोय, नहीं हो सकती है | कारण बिना कारण की' उत्पत्ति 
नहीं होती है यह अकाट्य नियम है । 


नोकमे के साथ में यदि आत्मा उसको ज्ञेय रूप में 
देखे तब तो जेय-जश्ञापक सम्बन्ध है और जब आत्मा स्वयं 
अपराधकर उसीको रागादिकमें निमित्त बनासेत। है तब 
उसके साथ निमित्त उपादान अथोत उदीरणाके सम्बन्ध पें 
उदीरणा नियम से बुद्धि पूषेंक अपराध प्रें ही होती है । 
जिसको लेश्या भी कददी जाती है | 


द्रव्य कमे के साथ में आत्माका निर्तित्त नेमित्तिक 
सम्बन्ध ई । निभित नेमित्तिक सम्बन्ध कर्मके उदयमें ही 
दोठा है मोर कर्पके उदयमें आत्माका अजुद्धिपूर्वफ अपराध 
दवा है जिममें कपाय शहिका प्रधानपना है। निमिस- 
मेमिविक्ठ सम्सस्व में आत्मा पराधीन ही है और निर्मिस 
ज्पाद्त मकत्पमें भात्मा स्वतंत्र है | 
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निमिच उपादान सम्बन्धमें सम्यम्दष्टि आत्मा 
चारित्रकी अपेज्ञासे रागादिकका अपनेको ही कत्तो मानता 
है ओर निमित्तमेमित्तिक सम्बन्धमें सम्यन्दंधि आत्मा 
रामादिकका द्रब्य कमंको कत्ता मानता है; क्योंकि 
सम्पग्दष्टि आत्मा रागादिक वृद्धि पूर्वक करनेकी चाहता 
नदीं है परन्तु कर्मके उदयके बल द्वारा रागादिक होजाता 
है। जेपते कुन्दकुन्द स्वामीकी वेदकी उदीरणा नहीं होती 
है, वेदका भाव करने को भी नहीं चाहता है, तो भी 
अबुद्धिपू्वेक उसको भी समय समय में वेदका बन्ध पड़ 
रहा है । यही तो कमके उदयकी बलजोरी है | मानो या 
न सानो परन्तु आगम तो प्रमाण है। उसी प्रकार 
सम्यरदंशटि भाव लिंगी सुनिको भी समय समय में क्रोधादिक 
चारों कषाय का बन्ध पड रहा है। सम्यग्दंष्टि आत्मा 
बुद्धि पूर्वक अपराध सातवें गुणस्थान में करता भी नहीं है 
तो भी कमंके उदयकी चलजोरीसे रागादिक हो जाता हे 
ओर बन्ध पड रहा दे। ऐसा बन्ध दसवें गुणस्थान तक पड 
रहा है । बन्ध से रहित बीतराग दशा प्रगट हुए बाद ही 
होता है ओर ऐसी दशा बारहवें गुणस्थानके पहले समय 
में हो जाती हे | 


इसी अ्रकार सतगुरु के मुखसे उपदेश सुनकर विचार 
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फरना, विचार किए बाद 'उसको धारणा में रखना, उस 
धरणाका नाम देशना लब्धि हे। उपदेश सुनना वद्द 


व्यवहार है और उपदेशमें कारण भी व्यवदह्दर सत शुरू 
का ही हो सकता हे । 


कोई कारण से देशना-लब्धि हुए बाद भी सम्पर्दर्शन 
की प्राप्ति न हुई ओर आयु पूरी होगई। पापके उदयसे 
यदि नरकादि गति में भी जाना पड़े तो भी वहां सत देव 
शुरु ओर शाख॒का बाह्ममें निमित्त न होने से सी जीव वेदना 
के कारण से विचार करे तो चहां भी जातिस्मरण ज्ञानकी 
प्राप्ति दोजाती है, और जो बात पूषे में देशना-लब्धि में 
धारणा रूप रखी थी बह बात वहां भी याद आजाती है, 
ओर उस पर बिचार कर जीव सप्तम नरक जेसे स्थानमें 
सम्परदशन की प्राप्ति अपने धारणा ज्ञानकमो निमित्त 
बनाकर कर सकता है । इससे सिद्ध हुआ कि देशना-लब्धि 
मोत् मागमें अथोत्‌ सम्यन्दशेन प्राप्त करने में प्रधान कारण 
है। इससे सिद्ध हुआ कि आगम द्वारा तत्वोंका निर्णय 
काना यही सम्यग्दशेन प्राप्त करने में प्रधान कारण है। 

तच्चोंकी युद्धि पूर्वक अद्धा। करना वही आत्माका पुरुषार्थ है 

ओर अभ्यन्तर निमित्त दशेन मोहनीय कमंका च्ष्य दोना, 

उपशम होना और चयोपशम द्ोना वह तो अबुद्धि पूर्वक 
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मिल ही -जाता है। उसके मिलने से आत्मा नियम से 
सम्यग्दष्टि बनेगा ही, इसमें सेशय नहीं हे । 


आत्माका बुद्धि पूर्वक अपराध-संसार के कोई 
भी पदा्थे-नोकम दइृष्टानिष्ट नहीं हैं, परन्तु मोहादिकके वश 
होकर आत्मा स्वयं उनमें रुचि पूर्वक 'इंट्रानि्ट कल्पना 
करता है । इसी कल्पनाका नाम अनन्तलुबन्धी कपाय हे । 
यदि आत्मा इष्टानिष्ट कल्पना न करे तो नोकम आत्मा पर 
जबरदस्ती नदी करतए दे कि इसको देखकर आप ' इशानिष्ट 
कल्पना करो । ससग्रसार ग्रन्थ में भी अमसतचन्द्रववरीने 
कलश १५१९ में कद्दा दे कि हे ज्ञानी ! तुझे कभी कुछ भी 
कम करना योग्य नहीं है तो भी तू कहता दे कि पर द्रव्य 
'तो भेरा कदाचित्‌ दोता ही 'नदीं है ओर -मैं पर द्रव्य को 
मोगता हूँ तब आचार कद्दते हैं कि यह बडा खेद है' कि 
जो तेरा नहीं है उसीकी तू भोगता दे ? इसी तरह भोगने 
वाला तू खोटा खाने 'बाला है | हे भाई ! जो तू/कहे' ऊि 
पर द्रव्य के उपभोग से बन्ध नहीं होता है, ऐसा आगम में 
कद्दा है इसलिये भोगता हूँ, वो' क्या: तेरा पर द्वव्यको - 
भोगनेका भात्र है ? तू तो ज्ञान रूप रह कर अपने ज्ञानंका 
भोगकर, तब तो तुमे बन्ध नहीं हे परन्तु तू पर “द्रव्यको 
मोगनेकी इच्छा- करेगा तो इच्छा तो तेरी द्वी हे इस इच्छा 


ओर पंचल्ब्धि ५236 


से तू नियम से बन्धन -में पडेगा। क्योंकि इच्छाःकरना तेरा 


ही अपराध है| तथ अपने अपराध से नियम से *बन्धको 
प्राप्त होगा । | ) ., 


तु आत्मा स्वयं बुद्धि पूर्वक्क अपराधकर अथोत्‌ 
उदीरणा कर संसार बढा देता है। वह आत्माका ही 

अपराध है ओर इस अपगध से द्रव्य कर्म की स्थिति 

' और अनुभाग बढ़ जाता है। अरथात सत्तावाले कर्मों में 

सक्रमण-उत्क़रपेंण-अपरकपेणादि होता -रददता दे । ऐसा -चुड्धि . 
पूषेक अपराध छट॒वें ग़ुणस्थान तक ही होता है। क्योंकि 

सातवें से आगेका ग़ुणस्थान ध्यान अवस्थामें ही होता है । 

पर द्रव्य बन्‍्धका कारण नहीं है यही बात झुन्दकुन्द 

स्वामीने श्री समय सार ग्रन्थ के बन्धाधिकार की २६४ दीं 


गाया में कहा हे कि--+- 
पेंशु पहुच्च ज॑ पुण अज्कवसाणं तु होइ जीवायां 
पेय वत्थु होदु बंधो अज्कवसाणेण बंधोत्थि ॥ 


अथे-जीबोंके जो, अध्यदसान-भाव है बद -चस्त॒के 


मवलम्पन से ही होता दे तो भी चस्तु-बन्धका कारण: नहीं 
अध्यवसन से द्वी बन्ध होता.है । 


कोई भी नोकंसें बन्धका-कारण नहीं है, परन्तु आंत्मा ' 
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का अपराध ही बन्ध का काग्ण है। आत्मा बुद्धि पूर्वक 
अपराध जार संज्ञा द्वारा करता हे। (१) आहार सेज्ञा 
(२) भय संज्ञा (३) परिग्रह संज्ञा (७) मैथुन संज्ञा । इन 
चार संज्ञाओंमें विशेषकर पाप माव आजाता है । पाप भाव 
किसको करता है यद्दी बात छुन्द कुन्द स्वामीने पंचास्तिकाय 
ग्रन्थकी गाथा १७० में कहा है कि--- 
सणयणाओ य तिलेस्ला इंदियवसरा य अत्तरुद्राणि। 
णाणं च दुप्पउत्त मोहों पावप्पदा होंति ॥ 
अर्थ-चार संज्ञा और तीन अशुभ लेश्या और इन्द्रियों 
के आधीन होना, आतेध्यान, रौद्रष्यान, सत क्रियासे 
असतक्रियाओं में ज्ञानका खगाना, तथा दर्शनमोहनीय 


ववारित्र मोहनीयके समस्त भाव दें वे सभी पापरूप भाव दें 
जिनसे आत्मा कर्मासे बन्धता है । 

आहार संज्ञा-मयोदित और अमयोदित आद्वार 
लेनेका भाव दे । वही आदार संज्ञा है यद पापका द्वी भाव 
है । मयादित आद्वार लेनेमें मन्द पापका वन्‍्ध पडता है 
ओर अमयौदित आदार लेने में तीव्र पापका बनन्‍्च पडता 
है | मयादित एवं अमयादित तीत्र एवं मन्द पापका कारण 
नहीं दे, परन्तु पापका कारण तो नियम से भाव ही है। 
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जैसे एक ही चौके में दश मनुष्यों ने एक ही किस्मका 
आहार लिया ते भी पापका बन्ध सत्र जीवॉकी अपने 
अपने तीव्र मावादिक रागके अनुकूल ही पडेगा । परन्तु 
पापका ही बन्ध पड़ेगा यह तो नियम हट अमयोदित 
श्राहर खानेका माव छूट गया बही भाव पुन्य भाव दै। 

, विशेषकर लोग एवं त्यागी गण अमयोदित आहार खानेमें 
पाप मानते हैं और शुद्ध भादार खानेमें पुण्य मानते हैं पर इस 
मान्यता का नाम मिथ्यात्व सान्‍्यता है । क्योंकि पाप तत्व 
फो पुएय तत्व सानना मिथ्यात्व है और पुणय तत्वको 
नि्मरा तत्व मानना मिथ्यात्व है। जो जीव पदार्थ खाता 
नहीं है ५रन्तु उसका त्याग नहीं करता दे उसीको पापके 
नियससे समय २ में पापका ही बन्ध पडता दे क्योंकि जब 
जाता नहीं है तब त्याग क्‍यों नहीं किया १ त्याग नहीं 
फरनेका कारण भीतरमें वासना नियमसे पडी हे ओर उस 
बापनाका जबतक स्थाग न किया जावे तबतक पापका दी 
पन्ध पडता है | इसलिये धमोत्मा जीवोंकी ऐसी वासना छोडने 
के लिये नियमसे त्याग करना उचित सार्ग है । नहीं ते 
असयम भावका बन्ध नियम से पड़ेगा ही | 


पद देखकर आत्मा खानेका स्वयं भाव करता है 
परन्तु पदार्थ खानेका भाव करता नहीं है। आत्माका 
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स्थभाव पर पदार्थको देखनेका है परन्तु आत्मा उस पदार्थ 
को मात्र ज्ञायक न रह कर अपने संज्ञक स्वभावसे च्युत 
होकर पर पदाथको खानेका भाव करता है| चद्दी आत्माका 
निजका अपराध है। आत्मा ज्ञेय पदार्थ को ज्ञेय रूप न 
जानकर अपने रागादिक में उधीको निमित्त बना लेता दै।। 
ज्ञेय पदाथ' में रागादिक कराने की श॒क्कि नहीं है; उसमें। तो 
ज्ञेय' बनने की शक्ति है, परन्तु आत्मा-अपराध कर उसको 
अपने रागादिक में निमित्त बना लेता. है ।' निमित्त होना: 
ओर निमित्त बनालेना इसमें मदन अंतर है:। निमित्त. 
उसीका नाम है जो नियमसे काये में पारणत करावें 


भय संज्ञा-भय सात प्रकारका होता हैं ।' १ ईह- 
लोक भय (२) परलोक भय (३) वेदना भय (४) मरण 
भय (५) अकस्मात्‌ भय (६) अरक्षाभय (७) अशुप्ति मय । 
यह भय अज्ञानीको ही होता दे क्‍योंकि वस्तु-पदाथ के 
स्वरूप का उसको ज्ञान नहीं दे । वह ते शरीरको ही जींव 
मानता दे ओर शरीरके नाश से अपना नाश मानता दें । 
मुखसे कभी कभी ऐसा भी बोलें कि जीव और शरीर भिन्र 
है परन्तु यद तो मात्र बोलने की बात हैं, यथार्थ श्रद्धा 
नहीं है । क्‍योंकि स्वरूपका ज्ञान मिना अश्रद्धा' कभी होती ही 
नहीं है।' जब तक श्रद्ध ए नहों वे तव तक भय जरूर' रहता हैं। 
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जीवन की रचा करने का भय ,, कुडुम्घादिक को कोई 

मार न डाले; इसकी रका का मय; दश -प्रकारके परिग्रह 
की रदाका भय, मेरे शरीर में एवं मेरे निकट के ,सम्बन्धी 
के शरीर रोगादिक की उत्पात न दो इस प्रकार का भय 
इ्ादि अनेक अकारके मयका परिणाम आत्मा ' में होता 
है। इसीका नाम मय संज्ञा है ।-्मय संज्ञा-पाप प्रकृत्तिदे 
शिस कारण से भयके भाव से आत्मा में पापका, ही ' बन्ध 
“पढ़ता है । इस भयका मूल कारण पदार्थका यथाथे , स्वरूप 
का ज्ञान नहीं होना है। इस अज्ञान माषका नाम मिथ्यादशेन 
है । लोकमें जितने पदार्थ हैं चे सब नोकम हैं । अपना शरीर, 
माता पिला, पुत्रादि सब नोकम हैं । परन्तु जीव नोकमंको 
निमित्त बनाकर उसकी रक्षा के लिये भयवान है। शरोर 
आदिक को रक्षा करना आत्माके हार्थकी बात नहीं है । 
बयोंकि शरीर पर सालिकी आत्माकी नहीं हे, परन्तु शरीर 
पर मालिकी द्रव्य कमे की है। आत्मा शरीर आदिक का 
मालिक बनकर दुखी हो जाता है तो भी शरीर उसके 
अनुकूल प्रिणमन नहीं करता है। शरीरकी पुष्ट बनाने के 
लिये बादाम आदि ठोनिक वस्तुओं फो.अहण कर .उनसे 
सून बोये आदिका बनना .आत्माकी इच्छा के आधीन नहीं 
है। दह तो जैसा २ कर्म का €दय होगा प्ैसी २ 
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अबस्था धारण करेगा । आप नहीं चाहते हैं पर काल 
पाकर बाल कालासे सफेद हो ही जाता हे । आप नहीं 
चाहते हैं ओर काल पाकर दांत गिर ही जाते हैं। आप नहीं 
चाहते हैं ओर शरीरमें काल पाकर ऊ्कुरियां पड द्वी जाती 
हैं। तो भी आत्मा शरीरकी रक्षा के लिये भयभीत है । 
आत्मा अज्ञान के कारण अपने ज्ञायक स्वभाव से च्युत होकर 
शरीर कुटुम्पीजनन आदिक में रक्मा ओर रक्षक भाव उत्पन्न 
कर भयवान बना दी रहता है । यह सब आत्माका बुद्धि 
पूथंक अपराध है । 

परिय्ह संज्ञा-म्च्छोका नाम परिग्रह है । आत्मा 
जाता दृष्टा है; परन्तु अपने स्वभावका ज्ञान न होने के 
कारण पर पदाथे में छखुखकी कल्पना कर महादुखी दो 
रहा है | परिग्रह पाप की जड है । जहां परिग्रह रखनेका 
भाष है वहां पाप ही है | मूच्छी मद्दा दुखदायी हे, पदार्थ 
दुखदायी ' नहीं है । जीवकी हिंसा में पांप लगे या न भी 
लगे परन्तु जहां मृच्छों है वहां नियम से पाप ही हे, 
आकुलता ही है । पासमें एक कोडी नहीं है. परन्त मूच्छों 
लाखोंकी रखकर जीव दुखी हो रहा है । जिसके पासमें 
लाखों रुपये हैं परन्तु वहां मूच्छों करोडों की दे, इससे 
लखपती भी महान दुखी है । भांई भाई में फकगडा दोनेका 


श्री पंचचलब्चि र्नूरे 
घूल कारण तो परिग्रह दी है। जिसने परिग्रद को मूच्छोकी 
जीत लिया उसने सबको जीत लिया। वही जीव मोक्षका 
पात्र बन गया, चद्दी पूज्य बनगया । इससे सिद्ध हुआ कि 
मूच्छो का त्याग ही धम्म है, वही सच सुख है, वही मोर 
के मंदिर में पहुंचाने वाला जदाज दे | आत्मा ज्ञाता दष्ट 
न रहकर चुद्धि पूचेक अपराधकर धनादि दश प्रकारके भाह्य' 
परिग्रद-संचय , में सारा पुरुषार्थ कर रहा हे १ परन्तु वाह्य 
सामग्री आत्माके पुरुषार्थ से मिलती नहीं दे । चद तो मात्र 
साता वेदनीय कमे के उदय से दी मिलती हे । जिसके लिये 
पुरुषाथे करना व्यथ है। धन कमावे, तहां कहेगा इमने 
कमाया, हमारी बुद्धि से कमाया, परन्तु जहां धन शुमावेगा 
चहाँ कहेगा कि साम्य में नहीं था। परन्तु मूर्ख कमाते 
वक़् क्‍यों ऐसा नहीं कहता हे कि भाग्य में था सो मिला । 
यदि इतनी श्रद्ध हो जादे तो बहुत शान्ति मिल जप्वे। 
परन्तु इतनी भ्रद्धा करे कहां से १ पदार्थ का ज्ञान तो है 
नहीं, धमकी रुचि भी हे नहीं, पीछे शेखचिल्लीका विचार 
न करे तो करे क्या १ मन तो बन्द्रकी जातिका है अथोत्‌ 
बहुत ही चंचल दे । वह शान्त नहीं बैठ सक़ता । कुछ से 
कुछ विकल्प तो नियम से करेगा ही। परन्तु इसी मन रूपी 
बन्दरको स्वाध्यय्य में लग। दे तो शान्त होने के साथ ः 
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कल्याण के मार्ग पर आजावे । परन्तु शाख़-स्वाध्याय की 
ओर रुचि ही नहीं होती है । ग्रृहस्थके लिये उत्तम“ मार्म 
यह है कि यदि वह सुखी होना चादता है तो वंह नियमसे 
परिग्रहकी मयोदा करे | इसमें उसको वया खाना :पीना 
छूट जाता' दे १ परन्तु लक्ष ही नहीं । लाख .रुपयेवांसा दो 
लाख के परिग्रहकी मयोदा तो करले | पीछे - देखो कि 
कितनी आकुलता कम हो जाती है ) जो करोड़ों का विकल्प 
उठता था वह सच “विकल्प -आप' से आप विलय हो 
जावेगा । जो विकल्प मिट जाबे उसीका नाम'तो झुख 
है । और. सुख है क्या १ यह' परिग्रहका परिमाण चुद्धि 
पूत्रक ही करने का है | यह परिमाण न करे तो क्रिसका 
अपराध है । आत्माका ही अपराध है । पदार्थका त्याग 
किया नहीं जाता है परन्तु यथाथ में मुच्छोका त्याग किया 
जाता है। जिसने सूच्छोका त्याग किया वही सच्चा त्यागी दै। 
जो पदार्थ को मात्र त्यागता है वद तो ठगा हुआ आत्मा 
है । उसको शान्ति की ग्रन्ध भी मिल-नहीं सकती है । 
इससे सिद्ध हुआ कि जो परिग्रह .संचय करने का भाव हैँ 
मृच्छो दे । वही पापकी एवं अनर्थकी जड हे | 

मेथुन संज्ञा-स्री पुरुष एवं दोनों के साथ रमण करने 
के भावक्रा नाम मैथुन संज्ञा है। इसमें खाना पीना तो दै 
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ही नहीं,” मात्र स्पं्श इन्द्रियका विषय है । परन्तु इस विषय' 
में इतनी शक्ति है कि आत्माको पागल घना देता है। पांच 
पाप में काम बासना कोःजीतना मद्दा'कठिन है । आत्माका 
स्वमाव-देखना जानना है; परन्तु 'चह अपने स्वभावसे गिर 
कर.जहाँ स्वी पुरुष का रूप देखता है वहां पागल बन जाता 
है, तुरन्त विषय सेवन्तकी भावना पेदा कर लेता है । 
मिलता कुछ नहीं है, , परन्तु काम विकार से देखे बिना 
उससे रहा नहीं जाता है |. यही तो आत्माका अपराध हैः । 
स्री को देखना पाप नहीं है, वह, तो आत्माकों, स्प्रमाव है । 
परन्तु विकार भाव- से - देखना पाप है'। सोलह वर्ष की 
लडकी विधवा हो ज़ाबे.तो वहां तो अत्मा चाहता है कि 
यह लडकी यथार्थ ऋद्यचरय का पालन करे, परन्तु आप स्वयं 
४० बर्षकी उम्र :का.है तो सी.अन्नह्का सेवन करना. नहीं 
छोडता “ है। यह आत्माका मूर्खपना नहीं-है तो क्या है ९ 

माता विधवा पुत्री के पास में अद्वति का का करावे,वहां 
कितने शर्म की भात है । परन्तु काममें अंधा उस -तरफ 

देखता दी नहीं है ॥ अपने छोटे 'च्चोंके ;सामने “जिसको 

विषय सेचन करने में शर्म नहीं-है वह. जीव अपने चचे 

से सुखकी कल्पना केपे कर सकता. है ? पिचार-की- बात 

दै । बेटेफ़ी धर्म की शिक्षा देना तो नहीं चाहता है. और 
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उसके पांससे सुखकी आशा रखे वह तो आकाश पुष्प 
जैसी आशा है । उचित मार्ग तो यह दे कि अपने घरमें 
अपनी बेटी या बहू पापके उदय से विधवा बन जावे तो 
माता पिता या साठ श्वप्तरका फजे है कि वद भी ब्रह्मचय॑ 
का पालन कर अपनी पुत्री या बहको भो धमौत्मा 


बनाने की चेष्टा करे | दोनोंका कल्याण दो जावेगा । परन्तु 
काम वासना ऐसी है कि साठ २ वर्ष के बूढा हो जावे तो 
भी ब्रह्मचर्य पालन करने का भाव नहीं दे । पद किसका 
अपराध है? पागल आत्माका ही अपराध है । यह 
अपराध बुद्धि पूनेंक विवेक से ही छूट सकता है। परन्तु 
आत्मा उसकी ओर लक्ष करे तब तो । संसार में रहकर 
सुखी बनना चाहता है तो गृहस्थक्ी जब संतान की 
उत्पत्ति दो तब से दो वर्ष तक तो नियम से ब्रक्मचये से 
दी रहना चादिए। जिससे बच्चे को अपंनी माताका दूध पीने 
का ठीक २ समय भिल्ले । पिताकी भी वीये शक्षिमें बदवारा 
हो ओर दो वर्ष में माता भी अपनी प्रत्नति में शुभाई हुई 
शक्किको प्राप्त कर ले । यह मार्ग तो उत्तम सब श्रकारसे हे 
परन्तु ग्रदण करे कौन ९ जो विषय में अंधा बना है वह 
केसे मानेगा ९ तेरह बे की लडकी के साथ शादी करे 
कि जिस लडकी का तो अभी बाल्यावस्था है जिसका 
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अभी तो खेलने कूदने का दिन है । परन्तु विचार कौन 
करता है । विषय में अंधे बने मनुष्य ऐसी छोटी २ बालिका 
के साथ पत्नी का व्यवहार कर विषय भोगमें आनन्द मान 
रहे हैं | जहां तीन वर्ष न हुए अथोत्‌ लकी की (पत्नी की) 
१६ वर्ष की उमर हुई, ओर वह तो तीन बच्चे की माता 
बन गईं | यही पत्नी १६ वर्ष में तो बुड्ढी जेसी मालुम 
पडने लगी ? एक प्रद्नति में स्त्री की आधी शक्ति दीन हो 
जाती है, उस तरफ विपयी पुरुषों का लक्ष नहीं है । वे तो 
अपनी स्री को भोग का एक साधन बनाकर अंधे बने रहते 
हैं । सुखी होने का एक ही मार्ग है कि अपनी लडकियों 
की १७-१८ वर्ष के पहले शादी न करे । ओर आप 
स्वयं औषधि के रूप में विषय सेवन करे | भावना यह 
रखना चाहिये कि यद वासना भी कब और कंसे मिटे। 
अपने घर अपनी पुत्री ओर पृत्र की शादी होजावे तब से 
आजीचन ब्रह्मदर्य से जीवन बित।ना चाहिये | यही गृहस्था- 
बस्था के सुख का मार्ग है । आप भी धमोत्मा बनें और 
अपनी संतान को भी धर्मोत्मा बनाने की चेष्टा करे । पीछे 
देखो कि आपका पुत्र आपका पेर चाठता है कि नहीं । पुत्र 
से सेवा कराना चाहते हो तो पहले आप धमोत्मा बनिए | 
आपको तो रावण बन कर रहना हे और पुत्र रामचन्द्र 
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जैसा चाहते हैं । यह कल्पना गये के सींग जेसी द्वी हे । 
आाप दशरथ बनिये आपका पुत्र रामचन्द्र स्वयं वन 
- जावेगा। परन्तु यदद सव बने कब १? आत्मा शास्त्राभ्यात 
कर अपने स्वरूप का ज्ञान करे । तब शास्त्र-स्वाध्याय का 
नियम रखो | इसमें आपक। खाना पीना छूट जाता है क्‍या ९ 
आप में शक्ति हावे तो त्याग करो, परन्तु कम से कम १४ 
मिनिट शास्त्र स्वाध्याय तो करते रहो । ज्ञान अजन कीजिए 
'पीछे त्याग तो आप से आप आपको पीछे आपकी छाया 
की ओर, दौडा आवेग। | स्पाध्याय की ओर रुचि ,नहीं है 


यही आत्मा का अपराध है । ओर यद्द अपराध मात्र 
ज्ञान से ही छूट सकता है । 


अपनी लडकी की १७-१८ वषे के बाद ही शादी 
करना चाहिये | इस से पहले शादी कर देना यहं तो लडकी 
' का खून करना बराषचर है । अपनी “लडकी को तंदुरुसंत 
सुखी देखना चाहते दो ठो 'उस' की छोटी-उमर में शाद्द 
'कमी भी नहीं कर देना चाहिये ९ 


' शुका-रजस्वला हुए बाद लडकी की घरमें रखन' 


या बालकृमारी रखना यह, महा पाप है। ऐसा शास्त्र र 
कदा दे ९ 
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समाधान-पह तो शास्त्र में बात लिखी नहीं है। आप 


की स्वयं की बनाई हुई कल्पना है | लडकी अन्नह्म का 
सेवन करे यह पाप है कि ब्रह्मचयं का पालन करे यह 
पाप है । विचारों तो जरा । आगे के जमाने में लडकी 
बडी २ उम्र की हुए बाद ही स्वयंवर मंडप में वरमाला 
डाल कर अपनी शादी करती थी । वे लड॒डियां कितने 
वर्ष की होंगी? विचारना चाहिये। देखो केकेयी ने 
राजा दशरथ का लडाई में सारथी का कार्य किया। सीता 
सुलोचना आदि महान सर्तियों का दृष्टांत देखो । कितनी 
विवेकशील हुए बाद ही उन्होंने शादी की थी | रजस्वला 
होना कह आत्मा के द्वाथ की बात नहीं दे। रजस्वला 
होना पाप नहीं है, परन्तु अब्रक्मका सेवन करना पाप हे । 
रजस्वला तो अर्जिका भी होती है ।तो क्या बह पायिनी दे 
कि घमोत्मा जीव है ? रजस्वला होना वह तो कर्म के 
आधीन है। अन्रह्मका सेवन करना कि अह्मचयं का पालन 
करना वही आत्मा के हाथ की बात है । आप भी त्रक्मचये 
की रक्ञा करो और अपना बच्चा भी अह्मचारी बने-यही 
भावना कार्यकारी है । जिसमें अखंड त्रह्मचय पालन 
करने की शक्ति न हो वह जीव एक पति और एकदख्री 
में संतोष करे, इस भावना से शृहस्थाभश्रम की उत्पत्ति होती 
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है । परन्तु स्वदारा में आसक्त वनजाना वह उचित भा 
नहीं है | स्वदारा में संतोष करना इस का यह अथ नहीं 
है कि निरर्गल विषय सेवन झरना | विषय सेवन करते हुए भी 
भाव विषय छोडने का ही रखना चाहिये। भावना यह 
होनी चाहिये कि हे आत्मा विषय सेवन में क्‍या आनंद 
है, वह तो देख लिया । अब यह भावना छोडकर ब्रह्मचारी 
कब्र बन जाऊँ-इसी भावना के सेवन से आत्मा एक दिन 
मैथुन संज्ञा से बच जावेगा और धर्म के मार्ग पर आंत्मा 
आरूढ बन जावेगा | यही धमोत्मा जीवों का क्रम है। 


जिस प्रकार चार संज्ञा पाप का ही माव हे उसी 
प्रकार ठीन अशुभ लेश्या अथोत्‌ ऋष्ण लेश्या, नील लेश्या 
एवं कापोत लेश्या भीषाप का ही भाव है । पांच इन्द्रिय का 
विपय भोगने का भाव तथा इकट्ठा करने का भाव पाप 
का ही भाष है | आतेघ्यान तथा रौद्रप्यान का भाव पाप 
का द्वी भाव है | हिंसा का उपकरण बनवाना पापष का दी 
भष है | मिथ्यात्व का भाव पाप का ही भाव है। सब से 
बडा पाप मिथ्यात्व का दी है जिसको जीव पिछ्ानता 
भी नहीं है । लाखों मलुष्यों की हिंसा में जितना पाप 
नहीं है इससे विशेष पाप एक मिथ्यात्व भाव में है | अतः 
सर् प्रथम मिथ्यात्व भाव छोडने का थघुरुपार्थ करना 
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चाहिये। परन्तु समाज के त्यागियों का इस ओर लक्ष ही नहीं 
है और क्रियाकाण्ड में धर्म मानकर और धर्म को डुवा 
दिया । धर्म को डबा दिया यह कहना व्यवहार हैं परन्तु 
निश्रय में अपनी ही आत्मा की इबा दिया यह सत्याथे 
है। कषाय का भाव पाप का ही भाव है | परन्तु कपाय 
'छोडने का उपदेश देनेवाले जीव भी संसार में बहुत कम 
हैं। जहां देखो वहां पर पदार्थ छोडने का उपदेश हे | विषय 
छोड दिया ठो क्या हुआ, कषाय तो छूटा नहीं दे । सॉपने 
फांचली छोडदी परन्तु विष छुटा नहीं तो क्या हुआ १ 
क्रियाकाएडी जीव विषय ही छोडने का उपदेश देता है | तब 
ज्ञानी जीव रागद्वष छोडने का उपदेश देता है इन दोनों 
में महान अन्तर है। क्रियाकारडी जबरदस्ती से त्याग 
£ कराता है तब ज्ञानी मात्र ज्ञान कराता है। ज्ञान आने से त्याग 
वो स्वयं आजाता है। त्याग ज्ञानपूवेक द्वी होना चाहिये। 
जिसने ज्ञानपूर्वक रागादिक का त्याग किया वही जीव 
सच्चा धर्मात्मा है एवं सच्चे सुख को प्राप्त कर सकता 
है । अज्ञान दशा में तो जीवने अनंत दके त्याग -क्रिया, 
घर छोडा, राज छोडा, जंगल बसाया, नमन दिगम्बर मुनि 
भी बना, परन्तु ज्ञान बिना वह सच पानी पिलोवना तुन्य 
हुवा । इसलिये यथार्थ ज्ञान की प्राप्ति करना यही सच्चे 
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सुखको पाने का मार्ग है | लाखों वर्ष का तप करो परन्तु 
तप से मिथ्यात्व का नाश नहीं होतः दे, देखिये विशल्या 
का जीव । परन्तु मिथ्यात्व नाश तो मात्र ज्ञान से ही द्ोता 
है | ज्ञान बिना मिथ्यात्व का नाश कमी हो द्वी नहीं सकता 
है । इससे सिद्ध हुआ कि प्रथम आगम द्वारा ज्ञान अजन 
करो, ज्ञान से तत्व का निर्शय करो ओर तत्व के निणेय 
हुए बाद ही संयम भाव से सच्चा सुख मिल सकता हे । 
कद्दा भी हे कि आगमस ज्ञान, त्वार्थ श्रद्धान और संयम 
भाव सोक्षका कारण है ओर आगम-ज्ञान-शुन्य झुनि भी 


बनजावे तो भी वद् स्वयं हबता है ओर दूसरे जीवों को 
इबाने में मिभित्त बन जाता है । 


प्रायोग्य लब्घि--जब आत्मा में देशना-लब्धि 


प्राप्त होती है अथोत्‌ पदार्थ का ज्ञान हो जाता है तब 
उस जीब के प्रथम मांस मदिरा और मद्यादि पदाथों का 
सेवन करने का भाव मनुष्य पयोय में सहज छूट जाता है | 
इतना तो वह अपने आचरण में सुधार कर दी देता है । 
जब तच्चका ज्ञान आाप्त किया तब वह आत्मा स्वयं पर 
पदार्थों से उदासीन बन ही जाता है ओर उसका उपयोग 
राग द प छोडने पर स्वयं आजाता है । जब उसकी धर्म 
की ओर रुचि दोती है तब इस धर्म की रुचि के कारण 
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फलनलनमभ-नम्ल, 


उसका इतना परिणाम विशुद्ध होता हे कि जिस कारण से 
पूर्व: बन्‍्धे हुए कर्मों की स्थिति जो लंबी थी वह कर्मों की 
स्थिति आप से आप अन्तः कोडाकोडी सामर प्रमाण 
रह जाती है और नवीन जो कर्मा का बन्ध पडता है वह 
भी अपने विशुद्ध परिणामों के कारण अन्तः कोडाकोडी 
के भीतर संख्यातवें भाग मात्र नवीन बन्ध पड़ता है । 
'कितनी ही इन पाप ग्रक्ृतियों का बन्ध मिटजाता है और नवीन 
जो कर्मो का बन्ध पडता है वह कम स्थिति और अनुभाग 
सहित पडता है | ऐसा आत्मा के पिशुद्ध परिणामों का 
नाम प्रायोग्य लब्धि है । 

यह चार लब्धि रूप परिणाम भव्य ओर अभव्य दोनों 
आत्मा में हो सकता है । भव्य ओर अभव्य आत्मा के गुण 
नहीं हैं परन्तु बह तो आत्मा में श्रद्धा नामका गुण है, जिसकी 
अवस्था है जो सहज अनादिकी बनी हुई है, किसी ने 
घनाई नहीं है जितः कारण उसी का नाम परारिणामिक 
भाव कद्दा जाता है। पारियामिक भाव उसका नाम दे 
जिस में कर्म का सद्धाव और अम्राव कारण न हो परन्तु 
स्वयं आप से आप बना हो । उसका नाम पारिशामिक्र भाव 
है। जैसे एक मूंगकी फली में बहुत मूंग के दाने दें | उनमें 
एक ही दाना कोरह होजाता है। उस दाने को कोरइ किसने 
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बनाया ? सहज आप से आप बनगया है। कोरइ ओर 
कोई चीज नहीं है उस मूंग में जो स्पर्श नाम का गुण है, 
उस गुण की एक विशिष्ट प्रकार की कठोर अवस्था हे । 
उसी प्रकार अभव्य भी श्रद्धा गुण की एक विशिष्ट प्रकार 
गा है कि जिसके आत्मालुभूति कभी भी नदीं 
। 

बहुत जीव ऐसा कहते हैं कि भव्य और अमव्य 
आत्मा का गुण है क्योंकि शुणका नाम पारिणामिक भांव 
है, परन्तु उनका यह कहना गलत है । गुण तो सब्र 
आत्माओं में समान हैं । इसीलिये तो कद्दा जाता है कि गुण 
की अपेक्षा सबकी आत्मा सिद्ध परमात्मा जेसी दे । 

चारों लब्धि रूप परिणाम होने के बाद सम्यर्द- 
शन की प्राप्ति हो भी सकती है और कभी न भी होवे, 
खास नियम नहीं है । परन्तु चार लब्धि बिना कभी भी 
नहीं हो सकती है यद नियम है। इसलिये सम्यग्द्शेन 
प्राप्त करने वाले जीवों को यह चार लव्धि रूप भाव प्राप्त 

करना आवश्यक ही है । 


प्रयोग्य सब्धि रूप माव में जीव अपने को धमात्मा 
मान लेता है। लोक भी उसीको भक्त, धमोत्मा आदि 
नामों से सम्बोधन करते हैं जिससे जीव अपने को ऊंत 
कृत्य मान बैठता है । क्‍योंकि पुण्य भाव मद्दा ठगारा हे 
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वही भाव जीव को धर्मौत्मा मानने में ठग जाता है । इससे 
जीव करणलब्धिरूप भाव में आगे बढता नहीं है । जिससे 
इतना पुरुषार्थ करते हुए भी मिथ्यादृष्टि का मिथ्यादृष्टि 
रह जाता है | इससे ऐसा ठगार। पुणयव भाव से सावधान 
रहना यही आंगे बढने का मार्ग है | 

करणुलबि्धि--करण लड्घि रूप आत्मा का परिणाम 


बहुत ही खत्तम भाव दे | यथार्थ में इस भाव का वचन से 
प्रतिपादन करना अशकय हे परन्तु इस भाव से कर्मों में 
क्या अवस्था हो जाती है इसी पर से भाव का अलुमान 
आा सकता है । करण लब्धि रूप भाव ध्यान अवस्था में 
ही होता है । करण लब्धि रूप भाव होता है तब आत्मा 
नियम से सम्य म्दर्शन प्राप्ति करेगा द्वी । इस भाव में आत्मा 
गिर जावे ऐसा बनता ही नहीं है| यद्द भाव ऐसा भाव 
हे कि आत्मा अपने ध्येयकोी पाजाता है। यह तो इस 
भाव की विशेषता है | जिस जीव को मिथ्यात्व भात्र का 
अभाव होने में अन्तम्ुु हृत काल बाकी रहता है तब दी 
उसी जीवकोी करण लब्धि भाव होता दे | यद्द निर्मित्त की 
अपेक्षा से कथन किया जाता है । जिस जीवको करण 
लांब्ध रूप भाव की प्राप्ति करना है उसीको बुद्धि पूर्वक 
इतना द्वी पुरुषाथं करना चाहिये कि तच््व-विचार में अपने 
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उपयोग की लगावे। मात्र नाम निक्षेप से आगम का शब्द 
बोल जाना, इसीका नाम तत्व निर्णेय नहीं हे, परन्तु जीव 
तत्व किस का नाम है यद्द जानने के लिए पुरुषाथे करे । 
अजीब तत्त्व को अजीब तत्व रूप श्रद्धान करे परन्तु 
आत्माकी अजीब तत्व रूप अवस्था ही नहीं है ऐसा नहीं 
है। पुण्य तत्वको पुणय तत्व रूप माने, पुणय भाव को पुण्य 
साव माने, परन्तु पाप भावको पुणय भाव मानना अथोत शुद्ध 
आहार खाने का भाव पाप भाव दे उसीको पुण्य भाव 


मानना अथवा उपवास का भाव ध्रुण्य भाव है उसी को 
पुणय रूप मानकर संचर निजरा भाष माने यह तत्व निर्णय 
नहीं है।यह तो आत्मा का बुद्धि पूवंक अपराध है | यह तो 
अतत्व भ्रद्धान भाव हे । आभ्रव भाव को आश्रव माव जाने 
परन्तु आश्रव भावकोी जाने नहीं और प्ुख से पाठ बोला 
करे कि आश्रव सत्तावन है यद्द तो अतत्व भाव है । सचता- 


चन आश्रव में आत्मा का आभश्रव कितना दे यह प्रश्न पूछे 
कि तुरन्त जवाब देवेगा कि महाराज यद्द बात शास्त्र में 
लिखी नहीं है या में नहीं जानता, तो भाई तेने आश्रव 
तत्व को क्‍या. जाना | इसी प्रकार बन्ध भाव को बन्ध का 
भाव मानना चादिये, परन्तु अरहन्त भक्ति को अच्छा भाव 
माने ओर तीथेंकर गौत्रका झुम्के कब बन्‍्ध दो इसी की 
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भावना करे-भक्ति करे तो चन्ध तत्त्व का ज्ञान क्‍या किया 
पन्‍ध की साचना करनी चाहिये कि बन्ध से छूटने की 
भावना करनी चाहिये ? तीथॉंकर गोत्र का भाव तो बन्धन 
का भाव है | उस की भावना करना अर्थात्‌ बन्धन की भावना 
करना मिथ्यादइष्टिपना है । भावना तो बन्धन से छूटने की 
करनी चाहिये | अतः ऐसे जीवकी बन्ध तत्व का मी यथाये 
ज्ञान नहीं है । संचर तत्व में पंच महाबत, पांच समिति, तीन 
व्यवहार शुप्ति को संचर मानता है| उसने संवर भावका 
ज्ञान क्या प्राप्त किया १ तेरह प्रकार के चारित्र, दश प्रकार 
के मुनि धर्म, बाईस प्रकार के परिषहजन्य भाव को तथा 
बारह प्रकार की भावना के भावकोी यदि वह संवर मानता 
है तो वह अज्ञानी जीव है । उसने इन समी पुएय भावकों 
संचर माना तो संवर तत्वक्रा ज्ञान कहाँ किया ? संवर को 
संचर जानना-मानना चादिये ओर निर्जरा भाव को निजंरा 
जानना मानना चाहिये । परन्तु घारह प्रकार के तप के 
भावको निर्जरा माने तो इस को निजेंस तत्त्व का ज्ञान 
नहीं दे । बारह प्रकार के तपका भावतों पुणय भाव है । पुरय 
भावको नि्जेरा भाव सानना अज्ञान भाव है । इससे सिद्ध 
हुवा कि मात्र नाम निक्षेप से तत्व को जानना यथार्थ नहीं 
है| आत्मा के परिणामों को यथार्थ जानना उसका नाम 
बुद्धि पूर्वक तत्व निश्येय है। तत्व नि्ंय करने में 
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आत्मा का उपयोग लगता दे जिससे आत्मा का परिणाम 
समय २ में निर्मल होतां जाता है | उन निर्मल परिणामों 
से मिथ्यात्य कर्म की स्थिति तथा अनुभाग हीन २ 
होता जाता हे । 


करण लब्धि के तीन भेद हैं । (१) अधःकरण (२) 
अपूर्चफरण (३) अनिवृत्तिकरण । ये तीन प्रकार का करण 
आात्माका भाव ही है | जिसमें पहले २ समय के परिणाम 
समान हो, उस भावका नाम अधःकरण है । जेसे किसी 
जीवका परिणाम उस करण के पहले समय में स्तोक 
विशुद्धता लिये दो ओर आगे २ समय में विशुद्धता लिये 
बढ़े । द्वितीय समप में तृतीय समय में परिणाम हो 
बेसा परिणाम कोई अन्य जीवको प्रथम समय में भी हो । 
उसके उन परिणामों से समय २ पर अनन्त विशुद्धता 
लिये बढ़े । ऐसे परिणामों का नाम अधः करण परिणाम हें | 
जिसके पदले पिछले समय के परिणाम समान न हो, अपूर्व २ 
ही हों, अथोत्‌ पूर्व में जो परिणाम हुए दों उनमें विशेष 
निर्मेल परिणाम हो | उस परिणाम का नाम अपूर्य करण 
है। अपूर्च करण में भी सब जीवों के परिणाम समान 
ओर असमान द्ोते हैं, ऐसा कोई खास नियम नहीं है । 
खोर जिसमें समान समयवर्ती जीवों के परिणाम समान 
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ही हो ऐसे समान दी १ रिणाम वाले जीवों के परिणाम समय २ 
में अनन्त शुणी विशुद्धता लिये हो । उन विशुद्ध परिणामों 
का नाम अनिद्कत्ति करण परिणाम ह्दे। 


पहले अन्तप्ठ हते काल पर्यत अधःकरण परिणः्म 
होता है, उसमें चार विशेषताएँ होती हैं । समय २ में 
अनन्त गुर्णी परिणामों में विशुद्धता हो, अन्‍्तमु हुते कर 
नवीन बन्ध की स्थिति धरती हो, जिसको शास्तीय भाषा 
में खिति चंधापसण कद्दा जाता है । और समय २ प्रशस्त २ 
प्रकृति का अनन्तणुण अनुभाग बढ़े और समय २ अभ्रशस्त 
प्रकृति का अनुभाग बन्ध अनन्तवें भाग हीन दी । इस 
प्रकार परिणाम ढारा चार कार्य होते हैं। अधःकरण के 
जो काल है इससे संख्यातवें भाग अपुयरण का काल 
है | अपूवकरण परिणाम में अन्तप्ु हर्स कर सत्यभूत कर्म 
की जो स्थिति थी उसे स्थिति को घठ/ देता है । उसको 
शाखीय मधा में स्थितिकान्डक घात कद्दते हैं, ओर उस 
परिणाम द्वारा पू्वेका जो अलुभाग था, उसको भी वदाता 
है जिसको शास्तीय मापा में अनुमागकान्डरूघात कहते 
हैं । शुणभेणी के काल में क्रम से असंझयात शुणा प्रमाण 
लिये कर्म की निर्जरायोग्य करता है उसको शास्रीय 
भाषा में खुणः श्रेणी निर्जरा कहते हें । अपूर्यकरण के 
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परिणाम के बाद अनिव्ृत्ति रूप परिणाम द्ोते हैं । अनिवृत्ति 
परिणाम का काल अपूर्य करण के काल से भी संख्यातवें 
भाग है। अनिवृत्तिकरण काल के पीछे उदय आने 
योग्य मिथ्याक््य कम के निषेकों का उदय नहीं होने से 
उस समय में उपशम सम्यक्‍्च्च की प्राप्ति होती है, ओर 
उसी समय में मिथ्याक्ष्य कम की भ्रकृति के तीन डुकडे 
हो जाते हैं। (१) पिथ्यात्च (२) मिश्रमोहनीय 
(३) सम्यक्तस्वमोहनीय । ये तीनों करण के भाव ध्याना- 
वस्था में ही होते हैं । इस तरह के आत्मा के परिणामों से 
सम्यग्दर्शन रूप परिणाम की प्राप्ति होती है । 

इतना विशेष है कि अनादि मिथ्यादृष्टि के तो एक 
मिथ्यात्व प्रकृति का ही 'पशम दोता है क्‍योंकि उसके 
मिश्र मोहनीय ओर सम्यकत्व मोहनीय कर्म की सत्ता नहीं 
है । जब जीव उपशम सम्यक्त्व को प्राप्त दोय तब सम्य- 
क्त्व के काल विषे मिथ्यात्व कर्म के परमाणु को मिश्र 
मोदनीय रूप और सम्यक्त्व मोहनीय रूप परिणमाता दे 
तब तीन कमे की प्रकृति रूप सत्ता हो जाती है । इसलिये 
अनादि मिथ्यादृष्टि के भात्र एक मिथ्याक््व कसम की प्रकृति 
की सत्ता है उसको द्वी उपशम करता है । 

किसी २ सादि मिथ्यादष्टि जीव के तीन कर्म की 
प्रकृति की सत्ता रहती है । और किसी २ को मात्र मिथ्पात्व 
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कम की प्रकृति की सत्ता रहती है। जिस जीवने मिश्रमोहनीय 
ओर सम्यक्त्व मोहनीय की उद्देललना कर उन दो कर्मों की 
प्रकृति के परमाणुओं को मिथ्यात्व रूप परिशमा दिया हे 
उस जीवकी मात्र एक सिथ्वात्व कमे की सत्ता है । 

उपशम सम्यकत्व वतमान काल घिपे ज्ञायक सम्प- 
एदर्शन की तरह निर्मल है, परन्तु उपशम सम्यक्‍त्व में 
प्रतिपक्षी कर्म की सत्ता है इसलिये अन्तट्ठ हुृतं काल तक 
यह उपशम सम्यक्त्व की अवस्था रद्दती है, बाद में 
सम्यक्त्व मोहनीय कर्म का उदय आजावे तो क्षयोपशम 
सम्यक्त्व रूप अवस्था आत्मा की हो जाती है और मिश्र 
मोहनीय कर्म की प्रकृतिका उदय आजाचे तो मिश्र रूप 
अवस्था जीव की दो जाती है | और मिथ्यात्व कर्म प्रकृति 
का उदय आधे तो मिथ्यात्व रूप आत्मा की अवस्था दो 
जाती है । 

जब सम्यवक्‍त्व मोहनीय कर्म प्रकृति का उदय आता 
है तब ज्षवोपशम रूप सम्यग्दर्शन की अवस्था रहती है । 
उस सम्यब्दर्शन में शुक़म समल तत्वार्थ श्रद्धान रहता हे 
जो केवलज्ञान गम्य है। सम्यक्त्थ मोदनीय कर्म की 
प्रकृति देशघाती है, इसलिये सम्यग्दशन का धात नहीं हो 
जाता है, परन्तु किख्ित्‌ मलीनता उत्पन्न थात्मा में हो जाती 
है | मूलघात नहीं करता इसलिये इसका नाम देशघाती है। 
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मिथ्यात्व तथा मिश्र मोहनीय कर्म की प्रकृति की वर्तमान 
काल में उदय आए बिना ही उसकी निजेरा हो जाती है । 
इसका नाम क्षय है, और यह दोनों कर्म प्रकृतियों की 
आगामी कांल में उदय आने योग्य निषेक की सत्ता हे । 
उसी का नाम उपशम है, और सम्यकत्व सोहनीय कम 
प्रकृति का उदय होना ही च्योपशम हे | 

मिथ्यात्व कर्म की प्रकृति, मिश्र मोहनीय कर्म की 
प्रकृति तथा सम्यबत्व मोहनीय कर्म की प्रकृति के सर्वे 
निषेकों का सत्ता में से नाश हो जाता है तब परम निर्मल 
चायक सम्यग्दशन की भप्ति जीवमें हो जाती है । क्षायक 
सम्यग्दशन में प्रतिपच्षी कम का अत्यंत अभाव हो जाता 
है इसलिये परम निर्मल है ओर अनन्त काल तक यह 
सम्यग्दशंन रद्दता है | च्ञायक सम्यग्दशेन की जब से ग्राप्ति 
होती है तब से लेकर अनन्त कोल तक समान ही अवस्था 
रहती है । 

जिस आत्मा में क्षायक सम्यग्दर्शन रूप निर्मल परि- 
ण॒ति हो चुकी वह नियम से मोक्षमार्गों हो चुका | इसलिये 
कदा है कि क्ञायक सम्यग्दष्टि-आत्मा भगवान का लघु 
नंदन बनगया । ऐसा लघु नंदन बनने में प्रधान कारश 
आगम द्वारा तत्त्य का निर्णय करना ही दे । ऐसे परमागम 


बनाने में प्रधान कारण परम वीतराग सर्वज्ञ देव शासनकर्ता 
मगवान मद्दादीर स्वासी की दिव्यध्चनि है । क्योंकि 
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उस दिव्य-ध्यनि द्वारा ही आचाय प्रचर गणधर देव श्री 
गौतम स्वामी ने खतन्न रूप आगम की रचना की । उनका 
परम २ उपकार है, परन्तु काल दोष से -स आगम का 
लोप होगया तो भी परम्परा ज्ञान के धारक आचार्य वर्ग 
की आत्मा में ऐसी परम करुणा हुई कि संसार के आत्मा 
का कल्याण कैसे हो इस विकल्प के साथ योग के अच्ु- 
कूल आगम की रचना हो गईं । ऐसे परम कल्याण कारक 
आचाय भगवन्त कुन्द-कुन्द स्वामी, पुष्पदंत स्वामी, भूतवालि 
स्वामी, वीरसेन स्वामी, अम्तृतचन्द्र स्वामी, समन्तभद्रस्थामी 
ओर भद्दारक अकलंक देव आदि आचर्षया का हमारे 
आत्मा पर महान उपकार है ' ऐसे साक्षात् मोक्षमार्ग 
दिखाने वाले जेन धर्म रूपी आत्मा की निर्मल पर्याय 
जयचबन्त हो ! जयवन्त दो !! जयवन्त हो !!! 

पंचलब्धि की रचना वीर संबत्‌ २४७६ में हुई थी। 
परन्तु उमर काल में ग्रन्थ रचना का खास कोई ऐसा भाव ही 
नहीं था, परंतु ऐसा होनहार था हो चुका । पंचलब्धि की 
पुस्तकें प्रायः पूर्ण होजाने के कारण एवं समाज ने बहुत 
प्रेम से उसकी अपनाई | अतः ऐसा विकल्प हुआ कि इसमें 
यदि विशेष विस्तार से नया संस्करण बनाया जावे तो 


उत्तम दरमियान में वीर निवोण संचत्‌ २४७०८ के चातु- 
मास जयपुर नगरी में करने का सौभाग्य आप्त हुआ । 


जयपुर की समाज ने बहुत भक्ति ओर साथधर्मी प्रेम दिखाया । 
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नया संस्करण बनाने का विकल्प जयपुर में ही हुआ, परन्तु 
वहां खास तौर से समय का अभाव ही रहा । जिसमें विशेष 
कारण जयपुर निवासी जिज्ञासु जीवों की विशेष रूप भावना 
ही थी। जयपुर से ब्रीर निवोण संचत्‌ २४७६ के मंगसिर 
वदी ? रविवार तारीख दो नवम्बर सन्‌ १६५२५ ई को 
विहार कर सीकर नगर में आना हुवा। सीकर नगरी 
(राजस्थान) में मंगसिर सुदि १ मंगलवार को पंचलब्धि का 
नया संस्करण बनाने का विकल्प हुआ और विकल्प के 
अनुसार योग भी श्राप्त हुवा | सीकर से दोकोश दूर दूजोद 
ग्राम जाना हुवा । वहां एक भव्य दिगम्बर जैन मंदिर का 
निमोण अभी द्वाल ही में हुआ है | मंद्रि अति सुन्दर है । 
जिसके बीच के महल में मठ्य वेदी पर भगवान महावीर 
स्वामी की मनोज्ञ संगमरमर पाषण की पांच फुट की 
पद्मासन प्रतिमा बिराजभान है। उस दाल (महल) की लम्बाई 
४० फुट और चोडाई ४० फुटकी है ।ग्रम में जेन भाइयों 
की बस्ती मात्र २० बीस घर की ही है परन्तु उनमें धर्मे- 
प्रभावना बहुत हे ।इस ग्राम में पोष चदी ५ शनिवार तारीख 
&-दिसम्बर ईस्वी सन्रे६४२ की पिछली रात के तीन बजे 
यह दूसरा संस्करण श्री पंचेल्ुन्धि ग्रन्थ का समाप्त हुआ है । 


